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புதிய ஏற்பாடு சபையைப்‌ பற்றிய கேள்விகள்‌ 


“சபை” என்ற வார்த்தையின்‌ பொருள்‌ என்ன? 

“தாக்கதரிசிகள்‌” சபையைப்‌ பற்றி என்ன கூறினார்கள்‌? 

“புதிய உடன்படிக்கை” தீர்க்கதரிசனத்தின்‌ தனிச்சிறப்பு என்ன? 
சபைக்கு முன்மாதிரி ஒன்று உள்ளதா? 

அப்போஸ்தல முன்மாதிரி எப்பொழுது கட்டூப்படுத்துகின்றுத? 

புதிய ஏற்பாட்டு சபையை நாம்‌ அடையாளம்‌ காண்பதெப்படி? 
புதிய ஏற்பாட்டு சபை எப்பொழுது துவங்கிற்று? 

சபை ஆரம்பித்தபோது அது எப்படியிருந்தது? 

புதிய ஏற்பாட்டின்‌ சபை ஆசாரியர்களை கொண்டதா? 





.நான்‌ ஏன்‌ புதிய ஏற்பாட்டு சபையின்‌ உறுப்பினனாய்‌ இருக்க வேண்டும்‌? 
. ஓவ்வொரு பிராந்திய சபைக்கும்‌ தேவன்‌ கொடுத்த அதிகாரம்‌ என்ன? 

. ஞானஸ்நானம்‌ : ஓரு பிரிக்கும்‌ கோடூ 

. மூப்பர்களுக்கு தேவன்‌ தந்துள்ள அதிகாரம்‌ என்ன? 

. சபையின்‌ அங்கத்தினாகள்‌ ஐக்கியமாக இருக்க வேண்டுமா? 

. ஐக்கியத்திற்கு ஒரு எல்லை உண்டா? 

. மனிதன்‌ தேவனுடைய மாதிரியிலிருந்து எப்பொழுது எவ்விதம்‌ விலகிச்‌ 


சென்றான்‌? 


. எல்லா சபைகளிலும்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ உள்ளனரா? 

. சபையின்‌ நித்திய அடைவிடம்‌ பற்றி வேதாகமம்‌ போதிபபது என்ன? 

. மத சம்பந்தமான கேள்விகள்‌ 

. மதம்‌ இன்றியே நீங்கள்‌ மகிழ்ச்சியாயிருக்க முடியுமென்றால்‌ மதத்தைப்‌ 


பற்றி ஏன்‌ கவலைப்பட வேண்டும்‌? 

தேவன்‌ இருப்பாரேயானால்‌, அவர்‌ ஏன்‌ இவ்வளவு உபத்திரவங்களை 
அனுமதிக்கின்றார்‌? 

வேதாகமம்‌ மட்டுமே மத ரீதியாக நம்மேல்‌ அதிகாரமுடையது என்றால்‌, 
மனிதர்கள்‌ வேதாகமத்திற்கு வேறுபட்ட விளக்கங்கள்‌ கொடுப்பது ஏன்‌? 
இரட்சிக்கப்பட நாம்‌ ஆவியினாலே நடத்தப்பட வேண்டுமென்றால்‌ 
இந்நாட்களில்‌ நாம்‌ எவ்விதம்‌ பரிசுத்த ஆவியினால்‌ வழி நடத்தப்படக்‌ 
கூடும்‌? 

ஒரு சபையைப்‌ போலவே மற்றொரு சபையும்‌ நல்லதென்றால்‌, 
நாமகரணமற்ற நிலை வேண்டும்‌ என்று கவலைப்பட வேண்டியது ஏன்‌? 
தேவன்‌ கிருபையுள்ளவரென்றால்‌ நல்ல, நேர்மையான, உண்மையுள்ள 
மனிதர்கள்‌ இழந்து போகப்படூவது சாத்தியமா? 

மரணத்திற்குப்‌ பின்பு ஒரு வாழ்க்கை உண்டா? 

நாமகரணக்‌ கொள்கை கனவீனமானதென்றால்‌, விசுவாசிகள்‌ எப்படி 
ஒன்றாயிருக்க முடியும்‌? 

கிருபையினின்று விழுவது சாத்தியமென்றால்‌, ஒரு கிறிஸ்தவருக்கு என்ன 
உறுதியிருக்க வேண்டும்‌? 

இயேசு ஒரு நல்ல மனிதராயிருப்பின்‌ அவர்‌ ஏன்‌ ஒரு சாதாரண 
குற்றவாளியைப்‌ போல்‌ மரிக்க வேண்டும்‌? 


க ீகுள்வி: 
“சமை: என்று வார்த்தையின்‌ 
யொருள்‌ என்ன?” 


க ராதல்‌; 


தேவன்‌ வானங்களையும்‌, பூமியையும்‌ படைத்தபோது 
தூதர்கள்‌ அங்கிருந்தனர்‌: “அப்பொழுது விடியற்காலத்து 
நட்சத்திரங்கள்‌ ஏகமாய்ப்பாடி, தேவ புத்திரர்‌ எல்லாரும்‌ 
கெம்பீரித்தார்கள்‌” (யோபு 38:7). இந்த அண்டம்‌ முழுவதும்‌ 
படைக்கப்படும்‌ முன்னரே, இருக்கிறவராக இருக்கிறேன்‌ 
என்பவர்‌ (யாத்‌. 3:14) தமது ஜனங்களுக்கென்று ஒரு 
திட்டத்தை வைத்திருந்தார்‌. அவருடைய அளவிடற்கரிய 
புரிந்துகொள்ளுதலினாலும்‌, அன்பினாலும்‌, அவர்‌ இயேசுவின்‌ 
இரத்தத்தின்‌ மூலமாக எக்லேஸியா என்று அமைக்கப்பட்ட 
ஒரு மக்களின்‌ கூட்டத்தை, பொதுவாக சபை என்று அமைக்கப்‌ 
படுவகைக்‌ கட்டத்‌ திட்டமிட்டார்‌ (எபே. 1:7-9; 3:21; 1 பேது. 
1:18-21). 

அந்த சபையில்‌, வியந்து நோக்கும்‌ தேவ தூதர்களின்‌ 
திரளான கூட்டத்திற்கு முன்பாக, தேவனுடைய அநந்த 
ஞானமானது வெளிப்பட வேண்டியதாயிருந்தது (எபே. 3:10, 
11). இயேசு தமது எக்லேஸியாவாகிய சபையைக்‌ கட்டுவதாக 
வாக்குத்தத்தம்‌ அளிப்பதற்கு நீண்ட கால முன்னதாகவே, 
தூதர்கள்‌ ஆச்சரியமான ஒன்று தோன்றப்‌ போவதை 
அறிந்திருந்து, அதை உற்றுப்‌ பார்க்க ஆசையாய்‌ இருந்தனர்‌ 
(கிரேக்கம்‌: றவாஎkயற[௦!; 1 பேது. 1:12). 

தூதர்களுக்கோ அல்லது மனிதர்களுக்கோ இந்த தெய்வீக 
நோக்கமானது முழுமையாக வெளிப்படுத்தப்பட்டிருக்க 
வில்லை. அது ஒரு இரகசியமாகவே இருந்தது (எபே. 3:3, 4). 
எந்தக்‌ கண்ணும்‌ அதைக்‌ காணவில்லை, எந்தச்‌ செவியும்‌ 
அதைக்‌ கேட்கவில்லை, எந்த இருதயமும்‌ சபையில்‌ உணரக்‌ 
கூடிய நன்மைகளைக்‌ கற்பனை செய்ததும்‌ இல்லை (ஏசா. 64:4; 
1 கொரி. 2:9, 10). 











தூர்க்கதரிசிகள்‌ தாங்கள்‌ எழுதினவைகள்‌ இன்னதென்று 
அறியும்படி ஊக்கமாய்த்தேடினார்கள்‌ (மத்‌. 13:12; 1 பேது. 
1:10). நிறைவாக, தேவன்‌ தெரிந்து கொண்ட ஆண்டு, மாதம்‌, 
நாள்‌ மற்றும்‌ நேரத்தில்‌ இந்த நிறைவானது வந்தது. நிறைவாக, 
தேவனுடைய அநந்த ஞானமானது ஆள்பவர்கள்‌ மற்றும்‌ 
உன்னதங்களிலுள்ள துரைத்தனங்களுக்கு சபையின்‌ மூலமாக 
அறிந்துகொள்ளும்படியாகத்‌ தரப்பட்டது (கலா. 4:4; 
எபே. 3:10, 11; வெளி. 9:15). 








உலகம்‌ முழுவதும்‌ 
அழைக்கப்பட்ட மக்கள்‌ 

பத்திரிகைச்‌ செய்தியாளர்கள்‌ மற்றும்‌ இதர ஜனங்களுக்கு 
“கிறிஸ்துவின்‌ சபை” என்ற சொல்‌ தொடரானது இன்னொரு 
நாமகரணக்‌ கூட்டம்‌ என்பதாகவே தெரிகிறது. மேலும்‌, சில 
சபை அங்கத்தினர்கள்‌ கூட “கிறிஸ்துவின்‌ சபை ஊழியர்கள்‌,” 
“இறிஸ்துவின்‌ சபையின்‌ சபைகள்‌” மேலும்‌, “நான்‌ ஒரு 
கிறிஸ்துவின்‌ சபையான்‌” போன்ற நாமகரணக்‌ கூட்டங்களின்‌ 
மொழி நடைகளைப்‌ பயன்படுத்துகின்றனர்‌. 

ஆல்வின்‌ லோரி என்ற கிறிஸ்தவ ஊழியக்காரர்‌ 
ஜெர்மனியில்‌ உள்ள பிராங்க்‌ஃபர்ட்‌ என்ற இடத்தை அடைந்த 
தும்‌ அங்குள்ள தொலை பேசிப்‌ புத்தகத்தில்‌ கிறிஸ்துவின்‌ சபை 
என்ற பெயரைத்‌ தேடினார்‌. இது ஜெர்மன்‌ மொழியில்‌ Kirche 
Christi என்றிருக்க வேண்டும்‌; ஆனால்‌ அதற்குப்‌ பதில்‌ அங்கு 
“கிறிஸ்துவின்‌ சமுதாயம்‌” என்ற பொருள்படும்‌ Gemeinde Christi 
என்ற வார்த்தையைத்தான்‌ கண்டார்‌. 

ஜெர்மன்‌ வார்த்தையான சச என்பது ஒருவரை, 
இயேசுவின்‌ வார்த்தையாகிய “எக்லேஸியா”வை நினைக்க 
வைக்கிறது. எக்லேஸியா என்ற இந்த வார்த்தையே “சபை” 
என்று மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ளது, ஆனால்‌ இது “வெளியே 
அழைக்கப்பட்டவர்கள்‌”' என்ற பொருளைக்‌ தருகிறது. 
இவ்வார்த்தையானது தேவனுடைய அழைப்பைக்‌ கேட்டு 
வரும்‌, அவருடைய பிரித்தெடுக்கப்பட்ட சமுதாயத்திற்கு 
ஆசீர்வாதம்‌ அருளும்படியான தேவனாகிய தகப்பனுடைய 
அன்பின்‌ திட்டத்தைக்‌ குறிக்கிறது (மத்‌. 16:18). 

இயேசு பயன்படுத்திய இவ்வார்த்தையில்‌ மதரீதியான 
பொருளெதுவும்‌ இல்லை. கிரேக்க புராணத்தில்‌, அர்ப்பேயுஸ்‌ 
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என்பவன்‌ தனக்கென்று காட்டு மிருகங்களின்‌ கூட்ட 
மொன்றை ஏற்படுத்திக்‌ கொண்டான்‌ என்று கூறப்படுகிறது. 
இது எக்லேஸியா என்று அழைக்கப்பட்டது. அந்த மிருகங்கள்‌ 
திரேஸியன்‌ மலையில்‌ அவன்‌ சொன்னதைக்‌ கேட்டன. 
எபேசுவின்‌ குடிமக்கள்‌ கூடி வந்த நியாய சங்கத்திற்கும்‌ லூக்கா 
இந்த வார்த்தையைப்‌ பயன்படுத்துகின்றார்‌ (அப்‌. 19:39). 
மேலும்‌ லூக்கா இதே வார்த்தையை, பவுலுக்கு எதிர்ப்புத்‌ 
தெரிவித்து சத்தமிட்ட, அடங்காத ஒரு கூட்டத்தை விளக்கிக்‌ 
கூறவும்‌ பயன்படுத்தினார்‌ (அப்‌. 19:32, 41). மேலும்‌, எகிப்தி 
லிருந்து, வாக்குத்தத்தம்‌ பண்ணப்பட்ட சேசத்துக்குச்‌ செல்வ 
தற்கு அழைக்கப்பட்ட இஸ்ரவேல்‌ தேசத்தை விவரிப்பதற்கும்‌ 
லூக்கா இந்த வார்த்தையைப்‌ பயன்படுத்தினார்‌ (அப்‌. 7:38). 
இவற்றுடன்‌ கூட, இயேசுவைப்‌ போலவே லூக்காவும்‌ 
இவ்வார்த்தையைப்‌ பயன்படுத்தினார்‌: “என்னிடத்தில்‌ 
வாருங்கள்‌” என்ற இயேசுவின்‌ அழைப்பைக்‌ கேட்டு அதற்குக்‌ 
கீழ்ப்படியும்‌ கூட்டத்தாரைக்‌ குறிக்க இந்த வார்த்தை 
பயன்படுத்தப்பட்டது (மத்‌. 11:28; 16:18; அப்‌. 5:11; அப்‌. 2:49. 
அநேக ஆங்கில வேதாகமங்களில்‌ எக்லேஸியா என்ற 
வார்த்தை, “பொது ஆராதனைக்குக்‌ கூடி வரும்‌ பக்தியுள்ள 
பரிசுத்தூர்கள்‌” என்று பொருள்படும்‌ “யா” என்று தவறான 








மொழியாக்கம்‌ செய்யப்பட்டுள்ளது, இது வெப்ஸ்ட்டர்‌ 
அகராதியின்படி செய்யப்பட்டதாகும்‌. இவ்விளக்கத்தின்படி, 
“church” என்ற வார்த்தைக்கும்‌, இயேசுவின்‌ “எக்லேஸியா” 
என்ற வார்த்தைக்கும்‌ எவ்விதத்‌ தொடர்பும்‌ இல்லை. 
மேலும்‌, கிரேக்க புதிய ஏற்பாட்டிலிருந்து முதன்முதல்‌ 
ஆங்லைத்தில்‌ மொழிபெயர்க்கப்பட்ட (வில்லியம்‌ டின்டால்‌ 
1525ல்‌ தயாரித்த) புதிய ஏற்பாட்டில்‌, எக்லேஸியா என்ற 
கிரேக்க வார்த்தை “யால” என்று தரப்படாமல்‌ “congregation” 
என்று தரப்பட்டுள்ளது, கிங்‌ ஜேம்ஸ்‌ வேதாகம மொழி 
பெயர்ப்பாளர்கள்‌ ஐம்பத்து நான்கு பேரும்‌ தங்களுக்கு 
முன்பாக இந்த டின்டாலின்‌ மொழிபெயர்ப்பை வைத்து 
இருந்தனர்‌, அது மிகவும்‌ சரியானதே என்று அறிந்திருந்தனர்‌. 
இருப்பினும்‌, இங்கிலாந்து சபையின்‌ தலைவராக இருந்த கிங்‌ 
ஜேம்ஸ்‌-1, அவர்கள்‌ டின்டாலைப்‌ பின்பற்றுவதைத்‌ தடை 
செய்தார்‌. அவர்‌ “எக்லேஸியா” வார்த்தை “௦002௦2௨010” என்று 








மொழிபெயர்க்கப்படக்கூடாதென்றும்‌, “0ம்‌” என்றே 
மொழிபெயர்க்கப்பட வேண்டும்‌ என்றும்‌ கட்டளையிட்டார்‌.” 
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இதன்‌ விளைவாக, ஆங்கிலம்‌ பேசுவோரின்‌ உலகத்தில்‌ 
ஆவியினால்‌ ஏவப்பட்டு எழுதியவர்கள்‌ பயன்படுத்தாத ஒரு 
வார்த்தையைப்‌ பயன்படுத்தி பாரமாக்க வேண்டியதாயிற்று. 
அலெக்ஸான்டர்‌ கேம்ப்பெல்‌ தமது மொழிபெயர்ப்பில்‌” 
டின்டாலை சரியாகப்‌ பின்பற்றினார்‌, ஆனாலும்‌ கிங்‌ ஜேம்ஸ்‌ 
மொழிபெயர்ப்பில்‌ பயன்படுத்தப்பட்ட “யா” என்ற 
வார்த்தை இன்னும்‌ அதிக்கம்‌ செலுத்துகின்றது. 

“Church” என்ற வார்த்தை மிகச்‌ சிறந்த மொழிபெயர்ப்பாக 
இல்லாத போதும்‌, ஜனங்கள்‌ அதை கட்டிடங்களுக்குப்‌ 
பயன்படுத்தாத வரையிலும்‌ அது வேதத்திற்கு முரணானதல்ல. 
கர்த்தரால்‌ அமைக்கப்பட்ட ஜனங்களே கட்டிடமாவார்கள்‌, 














மறறபடி கடடப்பட। கடடிடங்கள்‌ சபையென்றாகாது. 





கர்த்தரால்‌ அழைக்கப்பட்டவர்கள்‌ ஜீவனுள்ள கற்களாவார்‌ 
கள்‌, அவர்களைக்‌ கொண்டு சபை என்ற கட்டிடம்‌ எழும்பு 
கிறது (1 பேது. 2:5); கிறிஸ்தவர்கள்‌ தேவனுடைய மாளிகை 
யாய்‌ இருக்கின்றனர்‌ (1 கொரி. 3:9). பாவிகள்‌, “இருளின்‌ 
அந்தகாரத்தினின்று அவருடைய ஆச்சரியமான ஒளியினிடத்‌ 
திற்கு வரவழைக்கப்படுகின்றனார்‌” (1 பேது. 2:9ஆஅ). 


பிராந்திய சபை 

உலகளாவிய ஓரே சரீரமாகிய சபைக்குள்‌ முழுகுதல்‌ மூலம்‌ 
பிரவேசித்ததும்‌, அழைக்கப்பட்ட மக்களாகிய கிறிஸ்தவர்கள்‌ 
- வெளியே அழைக்கப்பட்டவர்கள்‌ மாத்திரமல்ல, ஆனால்‌ 
எக்லேஸியாவில்‌ ஒன்றாக அழைக்கப்படுகின்றனர்‌. இது 
பிராந்திய சபையைக்‌ குறிப்பதற்கும்‌ பயன்படும்‌ வார்த்தை 
யாகும்‌ (1 கொரி. 11:18; 14:23). பிராந்திய சபையைக்‌ குறிக்கப்‌ 
பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ எக்லேஸியா என்ற வார்த்தை தவிர, 
பின்வரும்‌ வார்த்தையையும்‌ பயன்படுத்துகிறார்‌: 5யnagoge 
என்ற இவ்வார்த்தை, “ஒன்றாக வழி நடத்துதல்‌, சபை, 
கூட்டம்‌” என்ற பொருள்‌ தருகிறது (யாக்‌. 2:2). 

கர்த்தரிடத்தில்‌ அன்பு கூருகிற யாவரும்‌ பிராந்திய சபை 
கூடி வருதலை தவற விடாமலிருப்பார்கள்‌ (கிரேக்கம்‌: 
episunagoge; எபி. 10:25). சபை கூடுதலை விட்டுவிடக்‌ 
கூடாதென்ற இந்த தெய்வீகக்‌ கட்டளைக்கப்பால்‌, அவர்கள்‌ 
ஒன்றாயிருந்து, சகலத்தையும்‌ பொதுவாக அனுபவித்தனர்‌. 
சாதாரணமாக ஜனங்கள்‌ நட்புறவுடன்‌ இருக்கின்றனர்‌. 
“சிநேகதெருள்ளவன்‌ சிநேகம்‌ பாராட்ட வேண்டும்‌; சகோதர 
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னிலும்‌ அதிக சொந்தமாய்ச்‌ சிநேகிப்பவனுமுண்டு” (நீதி. 
18:24). பிரிந்துபோகிறவர்‌ அசாதாரணப்பட்டவராவார்‌: 
“பிரிந்து போகிறவன்‌ தன்‌ இச்சையின்படி செய்யப்‌ 
பார்க்கிறான்‌, எல்லா ஞானத்திலும்‌ தலையிட்டுக்‌ கொள்ளுகி 
றான்‌” (நீதி. 18:1). 
பிராந்திய சபையைப்‌ பொறுத்தமட்டில்‌, கிறிஸ்தவர்கள்‌, 

“ஒருவருக்கொருவர்‌ புத்தி சொல்லக்‌ கடவோம்‌; நாளானது 
சமீபித்து வருகிறதை எவ்வளவாய்ப்‌ பார்க்கிறீர்களோ 
அவ்வளவாய்ப்‌ புத்திசொல்லவேண்டும்‌” (எபி. 10:25 KIV). எந்த 
நாள்‌? நியாயத்தீர்ப்பின்‌ நாளா? “அந்த நாளையும்‌ நாழிகையை 
யும்‌ ஒருவனும்‌ அறியான்‌” (மத்‌. 24:36௮) என்பதால்‌ இது அந்த 
அர்த்தத்தைத்‌ தர முடியாது. அந்த நாள்‌ திருடன்‌ போல வரும்‌ 
(1 தெச. 5:4. 

எந்த நாள்‌? கி.பி. 70ல்‌ எருசலேம்‌ அழிக்கப்பட்ட நாளா? 
மக்கள்‌ அந்த நாள்‌ நெருங்கி வந்தகைக்காண முடிந்தது, ஆனால்‌ 
அந்த நாளன்று கிறிஸ்தவர்கள்‌ கூடியிருக்கக்‌ கூடாதிருந்தது: 
“யூதேயாவில்‌ இருக்கிறவர்கள்‌ மலைகளுக்கு ஓடிப்‌ போகக்‌ 
கடவர்கள்‌” (மத்‌. 24:16). 

எந்த நாள்‌? கர்த்தருடைய நாளா? வாரத்தின்‌ முதல்‌ நாளா? 
அந்த நாள்‌ நெருங்குவதை கிறிஸ்தவர்கள்‌ காண முடிந்தது, 
இன்றும்‌ காண முடியும்‌. திங்கள்‌ முதல்‌ சனி வரை அதை 
அவர்கள்‌ காண முடியும்‌. மிக அவசரமான பிரயாணக்திலும்‌ 
கூட துரோவாவில்‌ சபை கூடிவருதலுக்காகவும்‌ அப்பம்‌ 
பிட்குதலுக்காகவும்‌ பவுல்‌ (திங்கள்‌ முதல்‌ ஞாயிறு வரை) “ஏழு 
நாட்கள்‌ தங்கியிருந்தார்‌” (அப்‌. 20:6, 7; மற்றும்‌ வ. 16). துரோ 
வாவில்‌ தங்கியிருந்த அதே காரணத்திற்காக அவர்‌ புத்தே 
யோலியிலும்‌ ஏழு நாட்கள்‌ தங்கியிருந்தார்‌ (அப்‌. 28:13, 14). 

கி.பி. 101ல்‌, இக்னேஷியஸ்‌ என்பவர்‌, கிறிஸ்தவர்கள்‌ 
“இனிமேலும்‌ ஓய்வுநாளை ஆசரிக்கிறதில்லை, ஆனால்‌ 
கர்த்தருடைய நாளை ஆசரிப்பதிலேயே ஜீவிக்கிறார்கள்‌ 
ஏனெனில்‌, அதில்தான்‌ நம்முடைய வாழ்வே அவரால்‌ ஊற்றாக 
வெளிப்படுகிறது” என்று எழுதியுள்ளார்‌. கி.பி. 150ல்‌ ஐஸ்ட்டின்‌ 
மார்ட்டியர்‌ என்பவர்‌, “ஒவ்வொரு ஞாயிறன்றும்‌ தேவ 
ஆராதனையின்‌ முக்கிய பகுஇயாக, கர்த்தருடைய பந்தியை 
ஆசரித்தல்‌ இன்னும்‌ நடைபெறுகிறது” என்று எழுதியுள்ளார்‌. 
இரண்டாம்‌ நூற்றாண்டின்‌ பதிவேடான அப்போஸ்தலா்களின்‌ 
அறிவுரை என்ற நூலில்‌, “ஒவ்வொரு கர்த்தருடைய நாளிலும்‌ 
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(கிறிஸ்தவர்கள்‌) அப்பம்‌ பிட்கவும்‌, நன்றி செலுத்தவும்‌ 
கூடினார்கள்‌” என்று கூறப்படுகிறது. 


உலகளாவிய சபை 

உலகளாவிய சபை, ஒரு பெருவிருந்துக்‌ கூட்டம்‌, 
பூரணராக்கப்பட்ட நீதிமான்களின்‌ ஆவிகள்‌ யாவரும்‌ கூடுதல்‌ 
என்பதே தகப்பனுடைய திட்டத்தின்‌ உச்சபட்ச, நிறைவான 
நோக்கமாகும்‌. அவர்கள்‌, எண்ணிக்கைக்கடங்காக தூகர்‌ 
களோடு ஐக்கியமாகி, உணர்வுப்பூர்வமான ஒரு விழாவில்‌ 
அனைவரும்‌ சேர்ந்திருப்பார்கள்‌, அது, றமாசமா (எபி. 12:23) 
என்று அழைக்கப்படுகிறது. ஆவியின்‌ ஏவுதலினாலான 
இவ்வார்த்தை ஒரு கூட்டு வார்த்தையாகும்‌. 72 என்றால்‌ 
“அனைவரும்‌” என்றும்‌ எஜமாi5 என்றால்‌ “கூடுதல்‌” என்றும்‌ 
பொருள்‌ தரும்‌. 





இஸ்ரவேலரின்‌ ஒரு விசேஷமான விழா நாளில்‌, கர்த்தர்‌ 
“நீங்கள்‌ ஒன்றாக இருந்து சந்தோஷப்படுங்கள்‌”” என்று 
கட்டளையிட்டுள்ளார்‌ (உபா. 16:15). இப்படிப்பட்ட 
விழாவை கிரேக்கப்‌ பழைய ஏற்பாடு றகாeஓயார5 என்றழைக்கிறது 
(எசே. 46:11; ஓசி. 2:11; 9:5). கிரேக்கர்கள்‌ மத்தியில்‌ 
ழaneguris என்பது ஒலிம்பிக்‌ விளையாட்டின்‌ கொண்டாட்ட 
மாயிருந்தது. கிறிஸ்தவர்கள்‌ மத்தியில்‌ றகாeஜமா5 என்பது 
எல்லாக்‌ காலங்களிலும்‌ இரட்சிக்கப்பட்ட வர்களின்‌ முடிவற்ற 
விழாவாகவும்‌, பரலோகம்‌ மற்றும்‌ பூலோகத்தில்‌ உள்ள தேவனு 
டைய முழுக்குடும்பமாகிய தூதர்கள்‌ மற்றும்‌ மனிதர்களின்‌ 
விழாவாகவும்‌ உள்ளது (எபே. 3:15). 

ஒரு வகையில்‌, கிறிஸ்தவர்கள்‌ ஏற்கனவே இப்படிப்பட்ட 
ஒரு றயா£ஊம்‌-ஐ அனுபவிக்கின்றனர்‌, ஏனெனில்‌ எபிரெய 
ஆசிரியர்‌ எபி. 12:22ல்‌ நிகழ்கால முற்றுவினைச்‌ சொல்லைப்‌ 
பயன்படுத்தியுள்ளார்‌. அவர்கள்‌ இப்பொழுதே தேவனோடும்‌, 
தேவனின்‌ பக்கம்‌ உள்ள ஜீவனுள்ளோர்‌, மரித்தோர்‌ 
யாவருடனும்‌ - இடத்தளவில்‌ பிரிந்திருந்தாலும்‌ - ஆவிக்குரிய 
வகையில்‌ ஐக்கியமாயுள்ளனர்‌. 

ஆயினும்‌ முழுமையான பொருளில்‌ பார்த்தால்‌, 
கிறிஸ்தவர்கள்‌, ஆபிரகாம்‌, ஈசாக்கு, யாக்கோபு ஆகியோருடன்‌ 
நித்திய இராஜ்யத்தில்‌ அமர்ந்து - பெரிய வெள்ளை சிங்காசனத்‌ 
தையும்‌, தேவனுடைய முகத்கையும்‌ பார்க்கும்‌ வரையில்‌ - 
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உலகளாவிய சபை என்பது எதிர்காலத்தில்‌ ஏற்படுவதாகவே 
இருக்கும்‌ (மத்‌. 8:11; வெளி. 20:11; 22:4). 


முடிவுரை 

“சபை” என்பது தேவனால்‌ அழைக்கப்பட்ட வர்களின்‌ 
குழுவாகும்‌. அதாவது, இந்தக்‌ குழுவில்‌ உள்ளவர்கள்‌ தேவனு 
டைய அழைப்பை ஏற்று, பாவத்தை விட்டுவிட்டு, அவருக்குக்‌ 
கீழ்ப்படிநறெ வாழ்க்கை வாழ்பவர்கள்‌ ஆவார்கள்‌. அவர்கள்‌, 





அவரை ஆராதிக்க தவறாமல்‌ கூடுகின்றனர்‌, காலங்களின்‌ 
முடிவில்‌ அவர்கள்‌ பரலோகத்தில்‌, தேவனுடைய கீழ்ப்படித 
லுள்ள மக்கள்‌ யாவரோடும்‌ இணைந்து கொள்வார்கள்‌. 


குறிப்புகள்‌ 

யோவான்‌ 20:11லும்‌ இதே வார்த்தை பயன்படுத்தப்பட்டுள்ளது; “மரியாள்‌ 
குனிந்து கல்லறைக்குள்ளே பார்த்து.” “அலெக்ஸாண்டர்‌ கேம்ப்பெல்‌, “கிங்‌ 
ஜேம்ஸின்‌ அறிவுறுத்தல்கள்‌,” கிறிஸ்தவ பாப்திஸ்து, தொகுதி 2 (பஃபல்லோ, V.: 
இதை எழுதியவர்‌, 1827; மறுபதிப்பு, நாஷ்வில்‌: காஸ்ப்பல்‌ அட்வொகேட்‌ கோ., 
1955), 78. “இயேசு கிறிஸ்துவின்‌ அப்போஸ்தலர்கள்‌ மற்றும்‌ சுவிஷேகர்களின்‌ 
பரிசுத்த எழுத்துக்கள்‌, புதிய ஏற்பாட்டின்‌ பொதுவான மொழிநடை (ஜீவனுள்ள 
வார்த்தைகள்‌), ஜார்ஜ்‌ கேம்ப்பெல்‌, ஜேம்ஸ்‌ மாக்னைட்‌ மற்றும்‌ பிலிப்‌ டாட்ரிட்ஜ்‌ 
ஆகியோரால்‌ மொழிபெயர்க்கப்பட்டு, முன்னுரை, பல்வேறு சீர்படுத்தல்கள்‌, 
மற்றும்‌ அலெக்ஸான்டர்‌ கேம்ப்பெல்லால்‌ எழுதப்பட்ட பிறசேர்க்கை ஆகியவை 
உள்ளன (.ற., 1826; மறுபதிப்பு, நாஷ்வில்‌: காஸ்பல்‌ அட்வொகேட்‌ கோ., 1954). 
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சபையின்‌ ஊழியம்‌ 

புதிய ஏற்பாட்டு சபையின்‌ ஊழியமானது, கர்த்த 
ருடைய பிரதான கட்டளையில்‌ தரப்பட்டுள்ளது. இதை 
அவர்‌ மேகங்கள்‌ மூலம்‌, அப்போஸ்தலர்கள்‌ கண்களுக்கு 
முன்பாக பரலோகத்துக்கு எழுந்தருளிச்‌ செல்வதற்குச்‌ 
சற்று முன்னதாகக்‌ கொடுத்தார்‌. பிரதான கட்டளை உலக 
முழுவதற்குமான ஒரு திட்டமாகும்‌, அதை இயேசு 
பின்வரும்‌ அற்புதமான வார்த்தைகளில்‌ குறிப்‌ 
பிட்டுள்ளார்‌: 


ஆகையால்‌, நீங்கள்‌ புறப்பட்டுப்‌ போய்‌, சகல 
ஜாதிகளையும்‌ சீஷராக்கி, பிதா குமாரன்‌ பரிசுத்த 
ஆவியின்‌ நாமத்திலே அவர்களுக்கு ஞானஸ்நானங்‌ 
கொடுத்து, நான்‌ உங்களுக்குக்‌ கட்டளையிட்ட 
யாவையும்‌ அவர்கள்‌ கைக்கொள்ளும்படி அவர்களுக்கு 
உபதேசம்பண்ணுங்கள்‌. இதோ, உலகத்தின்‌ முடிவு 
பரியந்தம்‌ சகல நாட்களிலும்‌ நான்‌ உங்களுடனேகூ! 
இருக்கிறேன்‌ என்றார்‌ (மத்தேயு 28:19-20). 





சபையின்‌ பணியை இந்தக்‌ கட்டளை சுருக்கமாய்க்‌ 
கூறுகின்றது: எல்லா நாட்டவருக்கும்‌ போதித்து, ஞானஸ்‌ 
நானம்‌ கொடுத்தல்‌. இவ்விதமாய்‌ ஒலித்த இக்கட்டளை 
யினால்‌, ஆதி கிறிஸ்தவர்கள்‌ முழு உற்சாகமாக சுவிசேஷப்‌ 
பணியாற்றினார்கள்‌. அவர்கள்‌ எல்லா இடங்களுக்கும்‌ 
சென்று வசனத்தைப்‌ பிரசங்கித்தனர்‌. புதிய ஏற்பாட்டு 
சபையாரின்‌ சுவிசேஷ அறிவிப்பு மற்றும்‌ ஊழியத்தில்‌ 
வைராக்கியம்‌ ஆகியவை பட்சிக்கிற அக்கினிபோல்‌ 
இருந்தது. அவர்கள்‌ கிறிஸ்து மரித்து அதன்‌ மூலம்‌ எல்லா 
நாட்டவருக்கும்‌ பாவமன்னிப்பைப்‌ பெற்றுத்‌ தந்தார்‌ 
என்ற செய்தியை மற்றவர்களுக்குச்‌ சொல்லும்படியாக 
மட்டுமே வாழ்ந்தார்கள்‌. 
இயேசுவின்‌ தேவத்துவம்‌ மற்றும்‌ சில பிரசங்கங்கள்‌ என்ற 
நூலிலிருந்து தழுவப்பட்டது 
ஜெஸ்ஸி ஆர்‌. கெல்லம்ஸ்‌ 





ு களவி; 
“தூர்க்கதரிசிகள்‌ சபையை பற்றி 
என்ன கூறினார்கள்‌?” 


% பதூல்‌ 


இதுவரை அறிந்துள்ளபடி, பழைய ஏற்பாட்டின்‌ எந்த 
தீர்க்கதரிசியும்‌ “சபை” என்ற வார்த்தையை என்றைக்கும்‌ 
பேசியதில்லை.!' யோவான்‌ ஸ்நானனும்‌ கூட இதைப்‌ 
பேசியதில்லை. ஆனால்‌ யோவானும்‌, தீர்க்கதரிசிகளும்‌ 
சபையைப்‌ பற்றிப்‌ பேசியுள்ளனர்‌. பழைய ஏற்பாட்டு 
தீர்க்கதரிசனங்கள்‌ மற்றும்‌ யோவானின்‌ தீர்க்கதரிசனம்‌ 
இவைகளின்‌ நிறைவாக புதிய ஏற்பாட்டு சபை வந்தது, அதை 
ஏற்றுக்கொள்ள மனதாயிருக்கிறவர்களுக்கு புகிய ஏற்பாட்டில்‌, 
“உலகத்தோற்றமுதல்‌ தேவன்‌ தம்முடைய பரிசுத்த தீர்க்கதரிசி 
களெல்லாருடைய வாக்கினாலும்‌ உரைத்தவைகளெல்லாம்‌ 
நிறைவேறித்தீரும்‌ காலங்கள்‌” என்று இடம்‌ அளிக்கப்‌ 
பட்டுள்ளது (அப்‌. 3:21). 

அப்‌. 3ல்‌ பேதுருவால்‌ பேசப்படும்‌ “மறு சீரமைப்பு” என்பது 
பாபிலோனியப்‌ படைபெடுப்புக்குப்‌ பின்‌ யூதர்கள்‌ மறுபடியும்‌ 
தங்கள்‌ சொந்த நாட்டிற்குத்‌ திரும்பியதைக்‌ குறிப்பதில்லை. 
அந்தப்‌ படையெடுப்புக்கு எழுபதாண்டுகளுக்குப்‌ பிறகு அந்த 
மறுசீரமைப்பு உண்டாயிற்று (எரே. 25:11) எனவே அது கி.மு. 
606-536ல்‌ நடந்து முடிந்த ஒரு செயலாகும்‌ (எஸ்றா 1:2 காண்க). 

மேலும்‌, மறுசீரமைப்பின்‌ காலம்‌ தொடங்கும்‌ வரைக்கும்‌ 
சபையானது காலங்களினூடாக இடம்‌ பிடித்திருக்க வேண்டும்‌ 
என்பதாகப்‌ பேதுரு கூறவில்லை. சபை(அவரது இராஜ்யம்‌) 
யானது பிதாவினிடத்தில்‌ ஒப்படைக்கப்படும்‌ போது (1 கொரி. 
15:24), மறு சீரமைப்பு எதுவும்‌ இருக்காது. அதற்கு மாறாக, 
வானமும்‌ பூமியும்‌ எரிந்து அழிந்து விடும்‌ (2 பேது. 3:10, 11; 
வெளி. 21:1) அவைகள்‌ மறு சீரமைக்கப்‌ படாது. எல்லாமே 
“புதியதாகும்‌” (வெளி. 21:5). 

இல்லை, சடையானது கி.பி. 30 தொடக்கம்‌ உலகத்தின்‌ 
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முடிவு பரியந்தம்‌ மறு சீரமைக்கும்‌ காலங்கள்‌ முடிவுறும்‌ 
வரையில்‌ காலங்களினூடே இடம்‌ பிடித்திருக்கும்‌. சபை 
ஆரம்பித்த நாள்‌ முதலே மறு சீரமைப்பு பணி நடந்தது, நடந்து 
கொண்டுள்ளது, இயேசு வரும்வரை நடக்கும்‌. யோவானின்‌ 
பணியும்‌ மறு சீரமைப்புப்‌ பணியாகவே இருந்தது. எலியாவின்‌ 
ஆவியைக்‌ கொண்டு அவர்‌ எல்லாவற்றையும்‌ மறு சீரமைத்தார்‌. 
“பிதாக்களின்‌ இருதயங்களைப்‌ பிள்ளைகளிடத்திற்குத்‌ திருப்‌ 
பினார்‌” மற்றும்‌ கீழ்ப்படியாதவர்களை நீதிமான்களுடைய 
ஞானத்திற்குத்‌ திருப்பினார்‌ (மத்‌. 17:11-13; லூக்‌. 1:17). இதே 
விதத்தில்‌, இயேசு தமது சபையின்‌ மூலமாக ஒரு மறு சீரமைப்‌ 
புப்‌ பணியையே செய்கின்றார்‌. அவர்‌ ஜனங்களை இருளி 
லிருந்து வெளிச்சத்துக்கும்‌, சாத்தானுடைய அதிகாரத்தை 
விட்டு தேவனிடத்திற்கும்‌ திருப்புறொர்‌ (அப்‌. 26:18). 
பேதுருவால்‌ அப்‌. 3:21ல்‌ கூறப்பட்ட “நிறைவேறித்‌ தீருங்காலங்‌ 
கள்‌” என்பது ஆவிக்குரிய மறு சீரமைப்புதானே தவிர சரீரத்திற்‌ 
குரியதல்ல. இது சுவிசேஷப்‌ பிரசங்கத்தினால்‌ நடந்தேறுகிறது 
(ரோமர்‌ 1:16) மற்றும்‌ இதன்‌ விளைவாக “சபை” என்றழைக்கப்‌ 
படும்‌ அமைக்கப்பட்ட மக்கள்‌ கூட்டம்‌ உருவாகிறது. 
“நிறைவேறித்‌ தீருங்காலங்கள்‌” வருமளவும்‌ இயேசுவைப்‌ 
பரலோகம்‌ ஏற்றுக்‌ கொள்ளும்‌. உண்மையில்‌, “சாமுவேல்‌ 
முதற்கொண்டு, எத்தனை பேர்‌ தீர்க்கதரிசனம்‌ உரைத்தார்‌ 
களோ, அத்தனை பேரும்‌ இந்த நாட்களை முன்னறிவித்தார்‌ 
கள்‌” (அப்‌. 3:24). “இந்த நாட்கள்‌” என்ற சொற்றொடரானது, 
கி.பி. 30ல்‌ பேதுரு பிரசங்கித்தபடி கிறிஸ்துவின்‌ மறுவருகைக்‌ 
குப்‌ பிந்திய காலம்‌ அல்ல என்பது உறுதி. ஏனெனில்‌ அகன்‌ 
பிறகு நாட்கள்‌ இருப்பதில்லை. 

கி.பி. 30ல்‌ பேதுருவால்‌ தரப்பட்ட மகிழ்ச்சியான செய்தி 
என்னவென்றால்‌, எல்லாக்‌ கிறிஸ்தவர்களும்‌ “தீர்க்கதரிசி 
களுக்கும்‌, தேவன்‌ அவர்கள்‌ பிதாக்களுடன்‌ பண்ணின உடன்‌ 
படிக்கைக்கும்‌ புத்திரர்களாயிருக்றொர்கள்‌” என்பதே. தேவன்‌, 
ஆபிரகாமின்‌ சந்ததிக்குள்‌ பூமியிலுள்ள வம்சங்கள்‌ எல்லாம்‌ 
ஆசர்வதிக்கப்படும்‌ என்று வாக்குத்தத்தம்‌ செய்திருந்தார்‌ (அப்‌. 
3:25). தவறாத வேத வசனத்தின்‌ பலத்தை ஆழப்படுத்தும்‌ ஒரு 
அனுபவமும்‌, உறுதியான விசுவாசத்தைக்‌ கட்டியெழுப்பும்‌ 
அனுபவமும்‌ பேதுரு தமது பிரசங்கத்திற்கு ஆதாரமாக 
எடுத்துக்கொண்ட தீர்க்கதரிசன வார்த்தைகளை மறுகண்‌ 
ணோட்டம்‌ செய்யக்‌ கூடும்‌. 
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ஆதியாகமத்தில்‌ தீர்க்கதரிசனங்கள்‌ 


முதலாவது சுவிசேஷ அறிவிப்பின்‌ காலம்‌ 

முதலாவது சுவிசேஷ அறிவிப்பு ஏதேன்‌ தோட்டத்தில்‌ 
பேசப்பட்டது. தேவன்‌ ஆதி. 3:15ல்‌ ஸ்இரீயின்‌ வித்து - கிறிஸ்து 
(மத்‌. 1:23 மற்றும்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ (ரோமர்‌ 16:20) - சாத்தானின்‌ 
வித்து, சாத்தான்‌ (எபி. 2:14; 1 யோவா. 3:8) ஆகியோர்மேல்‌ 
வெற்றி கொள்வார்கள்‌. ஆதி. 3:15ல்‌ விளக்கப்பட்ட இந்த 
நம்பிக்கையானது அநேக நூற்றாண்டுகளில்‌ ஏராளமான 
மக்களுக்கு உற்சாகமளித்துள்ளது. 





ஆபிரகாமுக்கு வாக்குத்தத்தங்கள்‌ 

ஸ்திரீயின்‌ ஆவிக்கேற்ற சந்ததியின்‌ (காயீன்‌ அல்ல சேத்தின்‌) 
மூலம்‌ வந்த ஆபிரகாமிடத்தில்‌ தேவன்‌ தமது நித்திய 
நோக்கத்தை நிறைவேற்றத்‌ தகுதிகள்‌ இருந்ததைப்‌ பார்த்தார்‌ 
(ஆதி. 12:1-3). ஆபிரகாம்‌ எவ்விதம்‌ உண்மையான தேவனிடத்‌ 
தில்‌ விசுவாசமுள்ளவரானார்‌ என்பது தெளிவாக அறியப்பட 
வில்லை. அவருடைய தகப்பன்‌ (தேராகு) ஒரு விக்கிரகாரா 
தனைக்காரராக இருந்தார்‌ (யோசு. 24:2). இருப்பினும்‌, 
அவருடைய முற்பிதாக்களில்‌ ஒருவராகிய சேம்‌ என்பவர்‌ 
தேவனைத்‌ தொழுது கொள்பவராக இருந்தார்‌ (ஆதி. 9:26. 
ஆபிரகாமின்‌ முதல்‌ 150 ஆண்டுகள்‌ வாழ்க்கையில்‌ சேம்‌ 
உயிருடனிருந்தார்‌, எனவே அவர்‌ ஆபிரகாமின்‌ இருதயம்‌ 
விசுவாசத்தைப்‌ பெற்றுக்கொள்ள வைத்திருக்கக்கூடும்‌. எப்படி 
இருப்பினும்‌, தேவன்மேல்‌ ஆபிரகாம்‌ கொண்ட பக்கியானது, 
பரலோகத்தில்‌ நிறைவடையக்‌ கூடிய (மத்‌. 8:11) வாக்குத்தத்தங்‌ 
களின்‌ ஊற்றுக்களை தேவன்‌ அவருக்கு அருளும்‌ அளவுக்கு 
பலமாயிருந்தது. ஆபிரகாமின்‌ சந்ததிக்குள்‌ (ஆதி. 22:18) - 
பதினெட்டு நூற்றாண்டுகளுக்குப்‌ பின்‌ வந்த கிறிஸ்துவே அந்த 
சந்ததி ஆவார்‌ (கலா. 3:16) - பூமியிலுள்ள சகல குடும்பங்களும்‌ 
ஆசீர்வதிக்கப்படும்‌ (ஆதி. 12:3). இந்நாட்களில்‌, கிறிஸ்துவுக்குள்‌ 
உள்ள யூதர்கள்‌ மற்றும்‌ புறஜாதியார்‌ யாவரும்‌ ஆவிக்குரிய 
வகையில்‌ ஆபிரகாமின்‌ சந்ததியாகவும்‌ வாக்குத்தத்தின்படி 
சுகந்தரராகவும்‌ உள்ளனர்‌ (கலா. 3:29). 








யூதாவுக்கு வாக்குத்தத்தம்‌ 
பரலோகத்தின்‌ திட்டங்களுக்கு ஒத்திசையும்‌ வகையில்‌, 
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ஆபிரகாமின்‌ சந்ததியில்‌ வந்த யூதா, கிறிஸ்துவின்‌ முற்பிதாவா 
யிருப்பார்‌ என்று முன்னுரைக்கப்பட்டது. இந்த முன்னு 
ரைப்பில்‌ கிறிஸ்து, ஷீலோ (“சமாதான கர்த்தர்‌”) என்றும்‌ 
இராஜா (செங்கோல்‌ ஏந்தி, நியாயப்பிரமாணத்தைக்‌ கூறுபவர்‌) 
என்றும்‌ விளக்கப்படுகின்றார்‌: “சமாதான கர்த்தர்‌ வருமளவும்‌ 
செங்கோல்‌ யூதாவை விட்டு நீங்குவதும்‌ இல்லை. நியாயப்‌ 
பிரமாணிக்கன்‌ அவன்‌ பாதங்களை விட்டு ஒழிவதும்‌ இல்லை; 
ஜனங்கள்‌ அவரிடத்தில்‌ சேருவார்கள்‌” (ஆதி. 49:10). 
ஷீலோவுக்கு கீழ்ப்படிகிற “ஜனங்கள்‌” இயேசுவால்‌ அழைக்கப்‌ 
பட்டவர்களே (மக்‌. 16:18, 19). 





“சாமுவேல்‌ மற்றும்‌ அவருக்குப்‌ பின்‌ 
வந்தவர்களின்‌” தீர்க்கதரிசனங்கள்‌ 

சாமுவேலால்‌ பதிவான தீர்க்கதரிசனம்‌ 

அப்‌. 3:24ல்‌ பேதுரு, புதிய ஏற்பாட்டு சபையின்‌ “இந்த 
நாட்களைப்‌ பற்றி முன்னுரைத்தவர்களில்‌ ஒருவரான 
சாமுவேலைக்‌ குறிப்பாகச்‌ சுட்டிக்காட்டுகிறார்‌. 2 சாமு. 7:16ல்‌ 
வீடு மற்றும்‌ இராஜ்யம்‌ என்ற விளக்கத்தில்‌ சபை காணப்‌ 
படுகிறது. அந்த வீடு எழும்புவது உறுதி, அது நித்தியத்திற்கும்‌ 
நிலைத்திருக்கும்‌ என்பதாகக்‌ கூறப்பட்டது. இந்த தீர்க்கதரிசன 
வெளிச்சத்தின்‌ பின்னணியில்‌, புதிய ஏற்பாட்டில்‌ சபையைப்‌ 
பற்றி விளக்குவதற்கு வீடு, மற்றும்‌ இராஜ்யம்‌ என்ற வார்த்தை 
பயன்பட்டிருப்பதில்‌ ஆச்சரியம்‌ ஒன்றும்‌ இல்லை (1 தீமோ. 
3:15; மத்‌. 16:19). 











தாவீதின்‌ தீர்க்கதரிசனம்‌ 

சாமுவேல்‌, இஸ்ரவேலின்‌ இராஜ வம்சமாக தாவீதை 
அபிஷேகம்‌ செய்வித்தார்‌. தேவன்‌ தாவீதை ஒரு தீர்க்கதரிசி 
யாக்கி (அப்‌. 2:30) புதிய ஏற்பாட்டின்‌ அழைக்கப்பட்ட 
மக்களைப்பற்றிய மிக முக்கியமான அம்சத்தைக்‌ கூற 
வைத்தார்‌: “உமது பராக்கிரமத்தின்‌ நாளிலே உம்முடைய 
ஜனங்கள்‌ மனப்பூர்வமும்‌ பரிசுத்த அலங்காரமுமுள்ளவர்‌ 
களாயிருப்பார்கள்‌ ...” (சங்‌. 110:3). மனந்திரும்பாக தேசங்கள்‌, 
நியாயத்தீர்ப்பின்‌ நாளில்‌ மேசியாவின்‌ கோபாக்கினையின்‌ 
கோலை உணர்வார்கள்‌ (சங்‌. 2:9; வெளி. 19:15). அவருடைய 
சொந்த ஜனங்கள்‌, அமைக்கப்பட்ட கூட்டம்‌ பரிசுத்த 
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வாழ்க்கை என்ற அலங்காரத்துடன்‌ அவரைக்‌ தாமாகவே 
சேவிப்பார்கள்‌. 


ஏசாயாவின்‌ தீர்க்கதரிசனம்‌ 

தனக்கு முன்பிருந்த வேறு எந்த தீர்க்கதரிசியைக்‌ 
காட்டிலும்‌, ஏசாயாவால்‌ கர்த்தருடைய சபையை அது 
உண்டாவதற்கு எட்டு நூற்றாண்டுகள்‌ முன்னதாகவே 
தெளிவாகக்‌ காண முடிந்தது. “கர்த்தருடைய ஆலயமாயெ 
பர்வதம்‌” என்று (ஏசா. 2:2) புதிய ஏற்பாட்டின்‌ சபையைக்‌ 
குறிப்பிட அவர்‌ கட்டளை பெற்றிருந்தார்‌. அதற்குள்‌ சகல 
ஜாதிகளும்‌ ஓடி வருவார்கள்‌ என்றும்‌ அவர்‌ கூறினார்‌. புதிய 
ஏற்பாட்டு எழுத்தாளர்கள்‌ சபையை மலையென்றும்‌, ஆலய 
மென்றும்‌ இயல்பாக விளக்குவதை நாம்‌ காண்கின்றோம்‌. 
எபி. 12:22ல்‌, “நீங்களோ சீயோன்‌ மலையினிடத்திற்கும்‌, 
ஜீவனுள்ள தேவனுடைய நகரமாகிய பரம எருசலேமினிடத்‌ 
திற்கும்‌ ...” (எபி. 3:6ஐ மேலும்‌ காண்க) என்று கூறுகின்றது. 

எருசலேம்‌ நகரம்தான்‌ சபை ஆரம்பிக்கும்‌ இடமாயிருக்கும்‌ 
என்று முன்னுரைக்க ஏசாயா அதிகாரம்‌ பெற்றிருந்தார்‌ (ஏசா. 
2:3). இதற்குச்‌ சரியாக ஓத்திசையும்‌ வகையில்‌, இயேசு தமது 
நாமத்தினால்‌ பிரசங்கிக்கும்‌ வல்லமையைப்‌ பெறும்வரைக்கும்‌ 
தமது அப்போஸ்கலர்களை எருசலேமில்‌ தங்கியிருக்கும்படி 
கூறினார்‌ (லூக்‌. 24:46-49). இதே போல, இந்த கீர்க்கதரிசனத்‌ 
திற்கு ஒத்திசையும்‌ வகையில்‌, வானத்தின்‌ கீழிருக்றெ சகல 
தேசத்தாரிலுமிருந்து பக்தியுள்ள மக்கள்‌ (அப்‌. 2:5), 
அப்போஸ்தலர்கள்‌ அறிவித்த செய்தியைக்‌ கேட்டு சபையில்‌ 
இணைந்தனர்‌ - அது கிறிஸ்துவின்‌ கர்த்தத்துவத்தைப்‌ பற்றிய 
நற்செய்தியாகும்‌ (அப்‌. 2:36). இதன்‌ விளைவாக, சரீரமாகிய 
சபைக்குள்‌ மூவாயிரம்‌ பேர்‌ ஞானஸ்நானத்தின்‌ மூலம்‌ 
பிரவேசித்தனர்‌ (அப்‌. 2:41; 1 கொரி. 12:13; கொலோ. 1:18). 
அந்த சபையின்‌ அங்கத்தினர்களுக்கு, “தாவீதுக்கு அருளின 
நிச்சயமான கிருபைகள்‌” பொழியப்பட்டது (ஏசா. 55:3). 
அவர்களுக்கும்‌, இன்றைக்குள்ள கிறிஸ்தவர்களுக்கும்‌ 
மாபெரும்‌ ஆசீர்வாதங்கள்‌ உரியதாயுள்ளது. பூர்வ நாட்களி 
லிருந்தே மனிதர்கள்‌ இப்படிப்பட்ட ஆசீர்வாதங்களை 





என்றுமே கேட்டதோ, பார்த்ததோ அல்லது யோசித்ததோ 
கூடக்‌ கிடையாது (ஏசா. 64:4; 1 கொரி. 2:9). ஆனால்‌ அவை 
யாவும்‌ எல்லா கிறிஸ்தவர்களுக்கும்‌ உண்மையாயிற்று. 
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எரேமியாவின்‌ தீர்க்கதரிசனம்‌ 

புதிய ஏற்பாட்டின்‌ சபையினுடைய “அந்த நாட்கள்‌” 
குறித்து எரேமியாவும்‌ கூட வித்தியாசமான உருவகத்தைப்‌ 
பயன்படுத்தி முன்னுரைத்துள்ளார்‌. பரிசுத்த ஆவியானவார்‌ 
அவருக்கு ஒரு ஏவப்பட்ட ஒப்புவமையைத்‌ தந்தார்‌: சரீரப்‌ 
பிரகாரமான இஸ்ரவேலரும்‌, யூதாவும்‌ எகிப்திலிருந்து 
கிளம்பியபோது கர்த்தரிடத்திலிருந்து ஒரு உடன்படிக்கை 
யைப்‌ பெற்றுக்கொண்டனர்‌. இந்த உடன்படிக்கையானது 
கற்பலகையிலும்‌, பாப்பிரஸ்‌ என்ற தாளிலும்‌ எழுதப்பட்டது, 
ஆனால்‌ ஆவிக்குரிய இஸ்ரவேலரும்‌, யூதாவும்‌ தங்கள்‌ இருதயம்‌ 
மற்றும்‌ சிந்தனைகளில்‌ எழுதப்பட்ட புதிய உடன்படிக்கை 
யைப்‌ பெறுவார்கள்‌ (எரே. 31:31-24; எபி. 8:6-13ஐக்‌ காண்க). 
முழுமையான நிறைவின்போது, அப்போஸ்தலர்களின்‌ 
மூலமாக பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ இருதயங்களாகிய சதைப்‌ 
பலகைகளில்‌ எழுதினதின்‌ விளைவாக தேவனுடைய சபை 
உண்டாயிற்று. 2 கொரி. 3:3ல்‌ பவுல்‌, கிறிஸ்தவர்களிடம்‌, 
“நீங்கள்‌ எங்கள்‌ ஊழியத்தினாலுண்டான கிறிஸ்துவின்‌ 
நிருபமாயிருக்கிறீர்கள்‌. ... அது மையினாலல்ல, ஜீவனுள்ள 
தேவனுடைய ஆவியினாலும்‌, கற்பலகைகளிலல்ல, இருதயங்‌ 
களாகிய சதையான பலகைகளிலும்‌ எழுதப்பட்டிருக்கிறது” 
என்று கூறினார்‌. 














தானியேலின்‌ தீர்க்கதரிசனம்‌ 
சபை ஆரம்பமாவதற்கு அறுநூறு ஆண்டுகள்‌ இருக்கும்‌ 
போது, சிறைப்‌ பிடிக்கப்பட்ட வராகிெ தானியேல்‌ என்ற 


மனிதரை தேவன்‌ ஒரு தீர்க்கதரிசியாகப்‌ பயன்படுத்தி 
அவருக்குப்‌ பின்‌ வந்த அந்த அறுநூறு ஆண்டுகளைப்‌ பற்றியும்‌ 
அவரைத்‌ தரிசனம்‌ காணச்‌ செய்தார்‌. ரோம ராஜ்யத்தைச்‌ 
சுட்டிக்‌ காட்டும்‌ வகையில்‌, மாபெரும்‌ இராஜ்யங்களின்‌ 
எழுச்சியையும்‌, வீழ்ச்சியையும்‌ பற்றி தானியேல்‌ பேசினார்‌. 
அந்த ராஜாக்களின்‌ நாட்களிலே பரலோகத்தின்‌ தேவன்‌ 
கைகளால்‌ கட்டப்படாத, ஆனால்‌ நித்தியத்திற்கும்‌ நிலைத்‌ 
இருக்கக்கூடிய இராஜ்யத்தை நிர்மாணிப்பார்‌ என்ற தர்க்க 
தரிசனம்‌ சொல்ல அவர்‌ வல்லமை பெற்றிருந்தார்‌ (கானி. 2:44; 
எபி. 12:28). அந்த இராஜ்யத்தின்‌ குடிமக்களே புதிய 
ஏற்பாட்டின்‌ சபையார்‌ ஆவர்‌ (கொலோ. 1:1, 2, 13). 





18 


யோவானின்‌ தீர்க்கதரிசனம்‌ 

கி.பி. 30ல்‌ சபை ஆரம்பமாவதற்கு முன்னரே, தேவன்‌, 
யோவான்‌ என்ற கீர்க்கதரிசியை எழுப்பினார்‌. கர்த்தருக்காக 
ஜனங்களை ஆயத்தப்படுத்துவதே அவர்‌ பணியாயிருந்தது 
(லூக்‌. 1:17). ஜனங்களை மனந்திரும்பி, வரப்போகிற 
மேசியாவை விசுவாசித்து, அவர்கள்‌ பாவத்தை நீக்குவதற்‌ 
கென்று ஞானஸ்நானம்‌ பெறும்படி அழைத்தார்‌ (மத்‌. 3:2; மாற்‌. 
1:4). சிலர்‌, யோவானின்‌ காலத்திலேயே சபை இருந்தது 
(தயாரிப்பில்‌ இருந்தது) என்றும்‌, ஜனங்கள்‌ அதற்குள்‌ 
பலவந்தமாய்ப்‌ பிரவேசித்தார்கள்‌ (லூக்‌. 16:16) என்றும்‌ 
கூறுவார்கள்‌. ஆயினும்‌, உண்மையில்‌ யோவானின்‌ நாட்களில்‌ 
சபை இல்லை; அவரே அதில்‌ அங்கத்தினராகும்‌ சிலாக்கியத்‌ 
தைப்‌ பெற்றிருக்கவில்லை (மத்‌. 11:11). தாவீது, வெட்டிய 
கற்களை ஆயத்தம்‌ செய்து வைக்க பின்னால்‌ சாலமோன்‌ 
ஆலயம்‌ கட்டுவதற்கு அவைகளைப்‌ பயன்படுத்தியது 
போலவே, யோவான்‌ ஆவிக்குரிய கற்களை ஆயத்தம்‌ செய்து 
வைக்க, கிறிஸ்து அவைகளைத்‌ தமது ஆலயமாகிய, சபைக்குப்‌ 
பயன்படுத்தினார்‌.” 





காலத்தின்‌ நிறைவேற்றம்‌ 

யோவானின்‌ காலம்‌ வரைக்கும்‌ நியாயப்பிரமாணமும்‌, 
தூர்க்கதரிசனங்களும்‌ அமலில்‌ இருந்தன (மத்‌. 11:13). அதன்‌ 
பிறகு உச்ச நிலை ஏற்பட்டு, காலத்தின்‌ நிறைவேற்றம்‌ பற்றிய 
திட்டமானது - தேவனுடைய இராஜ்யம்‌, அவரது வீடு, அவரது 
பர்வதம்‌, அவரது ஜனங்கள்‌, அவரது சபை ஸ்தாபிதம்‌ பெற்றது! 
வரப்போகிறதாயிருந்த இந்த சபையைப்‌ பற்றி பழைய 
ஏற்பாட்டில்‌ சாமுவேல்‌ முதல்‌ மல்கியா வரைக்கும்‌ உள்ள 
கர்க்கதரிசிகள்‌ ஒவ்வொருவரும்‌ கூறியவற்றைப்‌ பார்த்தால்‌ 
நமக்குப்‌ பிரமிப்பு உண்டாகிறது! “காலம்‌ நிறைவேறின போது” 
(கலா. 4:5), அவருடைய அநாதி தீர்மானத்தின்படி (எபே. 3:11), 
தேவனுடைய ஆராய்ந்தறிய முடியாத ஞானத்தின்‌ 
ஐசுவரியமாகிய ஆழம்‌ மனித குலத்திற்கு வெளியாயிற்று! 











முடிவுரை 

கர்த்தருடைய சிந்தையை அறிந்தவன்‌ யார்‌? அவருக்கு 
ஆலோசனைக்காரனாயிருந்தவன்‌ யார்‌? (ரோமர்‌ 11:34ஐக்‌ 
காணவும்‌). அவரால்‌, அவர்‌ மூலம்‌, அவருக்கென்று நாம்‌ 
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அனைவரும்‌, கர்த்தரும்‌ இரட்சகருமாகிய இயேசு கிறிஸ்துவின்‌ 
மூலம்‌ இருக்கின்றோம்‌! 


குறிப்புகள்‌ 

1 “Church” என்ற ஆங்கில வார்த்தை இடைக்கால ஆங்கில வார்த்தையான 
chirche என்பதிலிருந்து பெறப்பட்டது, இந்த வார்த்தை பழங்கால ஆங்கில 
வார்த்தையான 07102 என்பதில்‌ இருந்தும்‌, அது ஜெர்மன்‌ வார்த்தையான Kirche 
என்பதிலிருந்தும்‌, அது கிரேக்க வார்த்தையான 037180011 என்பதிலிருந்தும்‌ 
பெறப்பட்டதாகும்‌. C)ரiப௦॥ என்றால்‌, “சார்ந்திருக்க” என்று பொருள்‌ ஆகும்‌. புதிய 
ஏற்பாட்டில்‌ ௫1௭௦௦1 என்ற வார்த்தை இருமுறை மட்டுமே உள்ளது. முதலாவது, 
கர்த்தருடைய பந்திக்காகக்‌ கூடுதல்‌ (1 கொரி. 11:20). இரண்டாவதாக கர்த்தருடைய 
நாளுக்காக (வெளி. 1:10). பின்னால்‌, இந்த வார்த்தை கர்த்தருடைய 
வீட்டுக்குரியவைகளுக்காக பயன்பட்டது, எனவே “எயா” என்ற ஆங்கில 
வார்த்தை “கர்த்தருடைய வீடு” என்ற பொருள்‌ தருவதாயுள்ளது. கர்க்கதரிசியாகிய 
யோவானால்‌ முன்னுரைக்கப்பட்டு, இயேசுவால்‌ அழைக்கப்பட்ட ஜனங்களைக்‌ 
குறிக்க இயேசு பயன்படுத்திய வார்த்தையான எக்லேஸியா என்பது “வெளியே 
அழைக்கப்பட்டவர்கள்‌” என்று பொருள்‌ தருகிறது. எனவே இவ்வுலக மக்கள்‌ 
யாவரும்‌ அசுத்தமானவைகளிலிருந்து வெளியேறி, எல்லாவற்றிலும்‌ அவருடைய 
கர்த்தத்துவத்திற்கு ஒப்புக்‌ கொடுக்க வேண்டும்‌ என்ற இயேசுவின்‌ அழைப்பிற்கு 
ஒப்புக்‌ கொடுக்கிற இவ்வுலக மக்கள்‌ யாவரும்‌ அவரது எக்லேஸியா ஆவார்கள்‌. 
வெளியே அழைக்கப்பட்ட அவருடைய குழுவே சபை. “யோவான்‌ ஞானஸ்நானம்‌ 
கொடுத்தவர்களுக்கு மறு ஞானஸ்நானம்‌ கொடுக்க வேண்டும்‌ என்பதாக 
வேதாகமத்தின்‌ எந்தப்‌ பதிவுகளிலும்‌ கூறப்படவில்லை. அப்படி ஒரு தேவை 
இருக்குமென்றால்‌, அது யோவான்‌ தனக்குக்‌ கட்டளையிடப்பட்ட ஊழியத்தை 
அதாவது கர்த்தருக்கு வழியை ஆயத்தப்படுத்துவதை (லூக்‌. 1:17) சரியாகச்‌ 
செய்யவில்லையென்றே பொருள்‌ தருகிறது. மேலும்‌ அது தேவையென்றால்‌, 
பெந்தெகொஸ்தே நாள்‌ அன்று பேதுரு அதைப்பற்றி வழிகாண்பித்து இரண்டாம்‌ 
முறை ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றிருப்பார்‌. இருபத்து நான்கு வருடங்களுக்குப்‌ பிறகு, 
எபேசுவில்‌ ஒருவர்‌ (ஒருவேளை அப்பொல்லோவாக இருக்கலாம்‌) மேசியா வந்து 





பாடுபட வேண்டும்‌ என்ற யோவானின்‌ எதிர்பார்ப்புச்‌ செய்தியைப்‌ பிரசங்கித்து 
பன்னிரென்டு பேரை ஞானஸ்நானப்‌ படுத்தினார்‌ (அப்‌. 19:1-4). இவர்கள்‌ கி.பி. 
54ல்‌ அறியாமையில்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றனர்‌. கி.பி. 30லேயே மேசியா வந்து 
அவர்களுக்காக மரித்ததை அவர்கள்‌ அறியவில்லை. இதன்‌ விளைவாக, அவர்கள்‌ 
சத்தியத்தை அறிந்தபோது, அவர்கள்‌ மறுபடி ஞானஸ்நானம்‌ பெறுவது 
அவசியமாயிற்று. கி.பி. 30க்கு முன்பு ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றவர்கள்‌ மறு 
ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றனர்‌ என்ற குறிப்பை எங்குமே நாம்‌ காண்பதில்லை. 
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 நீகள்வி: 
“ “புத்ரா உடன்படிக்கை” 
தீரக்கதுரிசனத்தீன்‌ தனிச்சிறப்‌] 
என்ன?” 


க ராதல்‌? 


கிறிஸ்துவின்‌ சபையை முன்குறித்த பழைய ஏற்பாட்டு 
கர்க்ககரிசனங்களை நாம்‌ கவனிக்கையில்‌, “புதிய உடன்‌ 
படிக்கை” பற்றிய தீர்க்கதரிசனத்தை விசேஷமாய்‌ கவனிக்க 
ஒருவர்‌ விரும்பக்கூடும்‌. மோசேயின்‌ பழைய உடன்படிக்‌ 
கைக்கும்‌, கிறிஸ்துவின்‌ புதிய உடன்படிக்கைக்கும்‌ அநேக 
முரண்பாடுகள்‌ உள்ளன. இரண்டையும்‌ ஏற்படுத்தினவர்‌ ஒரே 
தேவன்தான்‌, இருப்பினும்‌ புதிய உடன்படிக்கை பழைய 
உடன்படிக்கையிலிருந்து வளர்ச்சி பெற்றதாயுள்ளது. 

சீனாய்‌ மலையில்‌ மோசேயின்‌ உடன்படிக்கை தொடங்கி 
(கி.மு. 1446), சுமார்‌ தொள்ளாயிரம்‌ ஆண்டுகளுக்குப்‌ பின்பு 
(கி.மு. 597) அது சிலுவையிலறையப்படுவதற்கு 600 ஆண்டு 
களுக்கு முன்பு (கொலோ. 2:14), தேவன்‌ தமது மக்களுக்குப்‌ 
புதிய உடன்படிக்கையை வாக்குத்தத்தம்‌ செய்தார்‌. ஆனதோத்‌ 
தின்‌ ஆசாரியனாகிய எரேமியாவுக்கு, புரட்சிகரமான, முன்னு 
ரைக்கும்‌ செய்தியைத்‌ தரும்‌ கட்டளையை அவர்‌ கொடுத்தார்‌. 





“இதோ,நாட்கள்‌ வரும்‌, ... அப்பொழுது இஸ்ரவேல்‌ 
குடும்பத்தாரோடும்‌ யூதா குடும்பத்தோடும்‌ புது உடன்‌ 
படிக்கை பண்ணுவேன்‌. நான்‌ அவர்கள்‌ பிதாக்களை எகிப்து 
தேசத்திலிருந்து அழைத்து வரக்‌ கைப்பிடித்த நாளிலே 
அவர்களோடே பண்ணின உடன்படிக்கையின்படி அல்ல; 
ஏனெனில்‌ நான்‌ அவர்களுக்கு நாயகராயிருந்தும்‌, அந்த 
என்‌ உடன்படிக்கையை அவர்கள்‌ மீறி அவமாக்கிப்‌ 
போட்டார்களே, ... அந்நாட்களுக்குப்‌ பிற்பாடு நான்‌ இஸ்ர 
வேல்‌ குடும்பத்தோடே பண்ணப்போகிற உடன்படிக்கை 
யாவது; நான்‌ என்‌ நியாயப்பிரமாணத்தை அவர்கள்‌ 
உள்ளத்திலே வைத்து, அதை அவர்கள்‌ இருதயத்திலே எழுதி, 
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நான்‌ அவர்கள்‌ தேவனாயிருப்பேன்‌, அவர்கள்‌ என்‌ ஜனமா 
யிருப்பார்கள்‌, ... இனி ஒருவன்‌ தன்‌ அயலானையும்‌, ஒருவன்‌ 
குன்‌ சகோதரனையும்‌ நோக்கி: கர்த்தரை அறிந்து கொள்‌” என்று 
போதிப்பதில்லை; அவர்களின்‌ சிறியவன்‌ முதல்‌ பெரியவன்‌ 
மட்டும்‌ எல்லாரும்‌ என்னை அறிந்து கொள்வார்கள்‌, ... நான்‌ 
அவர்கள்‌ அக்ரெமத்தை மன்னித்து, அவர்கள்‌ பாவங்களை 
இனி நினையாதிருப்பேன்‌” (எரே. 31:31-34). 


புதிய பிரமாணம்‌' அல்லது உடன்படிக்கையில்‌ நான்கு வித 
புதிய பண்புகள்‌ இருக்க வேண்டும்‌: (1) அது இருதயத்தில்‌ 
எழுதப்படுவது (வ. 33ஆ), (2) தேவனுக்கும்‌ அவரது மக்களுக்‌ 
கும்‌ தனிப்பட்ட உறவினை அது ஏற்படுத்தும்‌ (வ. 33இ), 
(3) அது கர்த்தரை அறிந்த ஜனங்களோடு மட்டும்‌ ஏற்படுத்தப்‌ 
படும்‌ (வ. 34௮) மற்றும்‌, (4) அது பாவங்களுக்கு முழுமையான 
மன்னிப்பை அறிவிக்கும்‌ (வ. 34இ). 


இருதயத்தில்‌ எழுதப்பட்ட 
உடன்படிக்கை 

பழைய உடன்படிக்கையானது எகிப்தியக்‌ காகிதத்தில்‌ 
(பாப்பிரஸ்‌ தண்டில்‌) மற்றும்‌ இரண்டு கற்பலகைகளில்‌ 
எழுதப்பட்டது (யாத்‌. 24:4-7, 12; 34:28). இதற்கு முரண்பட்ட 
வகையில்‌, புதிய உடன்படிக்கையானது மக்களின்‌ இருதயங்‌ 
களில்‌ எழுதப்பட்டது. பழைய உடன்படிக்கையானது புறம்‌ 
பாக எழுதப்பட்டது, ஆனால்‌ புதியது அகத்தில்‌ எழுத 
வேண்டியதாயிருந்தது. முதலாவதானது வெளிப்புறத்திலும்‌, 
இரண்டாவதானது “உட்புறத்திலும்‌” எழுத வேண்டிய 
தாயிருந்தது. முதலாவதானது சரீரப்‌ பிரகாரமானது, 
இரண்டாவதானது ஆவிக்குரியது. முதலாவதானது காணக்‌ 
கூடியது, இரண்டாவதானது காணப்படாதது. 

ஒருவருடைய இருதயத்தில்‌ எழுதுவது எப்படி என்பதை, 
எண்ணமற்று காரோட்டும்‌ ஒருவர்‌ மணிக்கு முப்பத்தைந்து 
மைல்‌ வேகத்தில்‌ பள்ளி எல்லையில்‌ ஓட்டுவதைக்‌ கொண்டு 
விளக்கலாம்‌. திடீரென்று, நிறுத்தப்பட்டுள்ள இரு கார்களின்‌ 
நடுவினின்று ஒரு சிறு பையன்‌ தெருவுக்கு ஓடி வருகிறான்‌. 
காரோட்டுபவர்‌ உடனே பிரேக்‌ போட்டு காரை நுணுக்கமாகத்‌ 
திசை மாற்றுகிறார்‌. அவர்‌ காரை நிறுத்தும்போது அது அந்தப்‌ 
பையனை உரசி நிற்கிறது! காரோட்டுபவருக்கு உடனே 
வியர்த்து விடுகிறது. அந்தப்‌ பையனைக்‌ கொல்லுமளவுக்கு 
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அவர்‌ எவ்வளவு நெருங்கியிருந்தார்‌! அதற்குப்பின்பு அவருக்கு, 
“பள்ளிப்பகுதி - மணிக்குப்‌ பதினைந்து மைல்‌ வேகம்‌ மட்டும்‌” 
என்று அறிவிக்கும்‌ வெளியான அறிவிப்புப்‌ பலகை தேவையா 
யிருக்காது. அந்த நாளுக்குப்‌ பின்பு அந்தத்‌ தெருவில்‌ மெது 
வாகவும்‌, ஜாக்கிரதையாகவும்‌ காரை ஓட்ட வேண்டும்‌ என்ற 
விஷயம்‌ அவரது இருதயத்தில்‌ எழுதப்பட்டுவிடும்‌. 


“புதிய ஏற்பாடு” புது உடன்படிக்கையல்ல 

“நமது கர்த்தரும்‌ இரட்சகருமானவருடைய புதிய ஏற்பாடு” 
என்ற தலைப்பின்‌ கீழ்‌ இருபத்தியேழு புத்தகங்களையும்‌ 
அச்சிட்ட நூலில்‌ ஒன்றாகப்‌ பார்க்கும்‌ ஒருவர்‌ அதைப்‌ புதிய 
உடன்படிக்கை என்று தவறாக எண்ணக்‌ கூடும்‌. இருபத்தியேழு 
புத்தகங்களும்‌ விலைமதிப்பற்றவைதான்‌, ஆனால்‌ அவை 
யாவும்‌ புதிய ஏற்பாடு அல்லது உடன்படிக்கை ஆகிவிடாது. 
அவைகளின்றி ஒருவர்‌ புதிய உடன்படிக்கையை அறிய 
முடியாதுதான்‌. ஆனாலும்‌ அவைகள்‌ தன்னிலே புதிய 
உடன்படிக்கையாகி விடாது. புதிய ஏற்பாடு ஆரம்பமான, 
இயேசு உயிர்த்த பின்பு வந்த முதல்‌ பெந்தெகொஸ்தே 
நாளன்று, ஒரு புத்தகம்‌ அல்லது ஜனங்களின்‌ மீது பழைய 
உடன்படிக்கையின்‌ ஆரம்பத்தின்‌ போது நடந்தது போல 
இரத்தம்‌ கெளிக்கப்படவில்லை (எபி. 9:19, 20ல்‌ காண்க). 


பெந்தெகொஸ்தேயின்‌ புதிய ஏற்பாடு 

சீனாய்‌ மலையின்‌ மீது சுத்தமாக்கப்பட்ட தளத்தின்‌ மேல்‌ 
எழுதப்பட்டதற்கு முரணான வகையில்‌, பெந்தெகொஸ்தே 
யன்று, எருசலேமின்‌ சீயோன்‌ மலையில்‌ பரிசுத்தமாக்கப்பட்ட 
இருதயங்களின்மேல்‌ எழுதப்பட்டது. பேதுருவின்‌ வாயி 
லிருந்து புறப்பட்ட (அப்‌. 2:4, 14, 22) ஆவியானவரால்‌ ஏவப்‌ 
பட்ட வார்த்தைகள்‌ கேட்கப்பட்டு, சந்தோஷமாய்‌ ஏற்றுக்‌ 
கொள்ளப்பட்டன (அப்‌. 2:37, 41). அந்த நாளில்‌ மூவாயிரம்‌ 
பேருடைய இருதயங்களில்‌ அவை எழுதப்பட்டன. 
இயேசுவின்‌ கர்த்தத்துவம்‌ மற்றும்‌ அவருக்கு ஊழியம்‌ செய்யும்‌ 
உறுதிப்பாடு ஆகியவை அன்று எழுதப்பட்டன. அவர்கள்‌ 
ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றபோது, புதிய உடன்படிக்கைக்கு 
அவர்களை நடத்திச்‌ செல்வதற்கு அவர்களது சரீரங்களின்‌ மேல்‌ 
மிருக இரத்தம்‌ தெளிக்கப்படவில்லை, ஆனால்‌ அவர்களின்‌ 
இருதயங்களில்‌ ஆவிக்குரிய வகையில்‌ இயேசுவின்‌ இரத்தம்‌ 
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தெளிக்கப்பட்டது (எபி. 10:22; 12:24; 1 பேது. 1:2). அந்த 
மூவாயிரம்‌ பேர்‌ - வெளிப்படையாக எழுதப்பட்ட எழுத்து 
களை அல்ல, ஆனால்‌ பேதுரு அறிவித்த செய்தியை ஏற்றுக்‌ 
கொண்டனர்‌. அந்தச்‌ செய்தியை அவர்கள்‌ தங்கள்‌ இருதயங்‌ 
களில்‌ எடுத்துக்‌ கொண்டனர்‌. அது இந்த இருபத்தியேழு 
புத்தகங்களில்‌ முதல்‌ புத்தகம்‌ எழுதுவதற்கு குறைந்த பட்சம்‌ 
பதினைந்து ஆண்டுகள்‌ முன்னதான காலமாகவும்‌, அல்லது 
கடைசி புத்தகம்‌ எழுதப்படுவதற்கு அறுபத்தாறு ஆண்டுகள்‌ 
முன்னதான காலமாகவும்‌ இருந்தது (வெளி. கி.பி. 90). 
இருப்பினும்‌ அந்த மூவாயிரம்‌ பேர்‌ தங்கள்‌ இருதயத்துள்ளாக 
எழுதின அனுபவம்‌ பெற்றனர்‌. 

உண்மையில்‌, அன்றைய நாளில்‌ மூவாயிரம்‌ உடன்படிக்கை 
கள்‌ ஏற்படுத்தப்பட்டன. பேதுருவின்‌ அறிவுரையை ஏற்று 
அதற்குப்‌ பதில்செயல்‌ புரிந்த அனைவரும்‌ இயேசுவுடன்‌ ஒரு 
ஒப்பந்தம்‌, உடன்படிக்கையில்‌ பிரவேசித்தனர்‌. ஒவ்வொரு 
வரும்‌, கிறிஸ்துவைத்‌ தங்கள்‌ கர்த்தரென்று ஏற்றுப்‌ பின்பற்று 
வதாக உறுதி செய்தனர்‌, மற்ற பலர்‌ அல்லது மற்ற சிலர்‌ 
செய்தார்கள்‌ என்பதற்காக அன்றி தாங்களாகவே இதைச்‌ 
செய்தனர்‌. மற்றவர்கள்‌ செய்தார்கள்‌ என்பதற்காக எவரொரு 
வரும்‌ கீழ்ப்படியவில்லை; மாறாக, இயேசு இருதயத்தில்‌ அதை 
எழுதியதால்‌ ஒவ்வொருவரும்‌ பதில்செயல்‌ செய்தனர்‌. இந்தக்‌ 
கண்ணோட்டத்தில்‌, அந்த நாளில்‌ மூவாயிரம்‌ தனி நபர்கள்‌, 
சொந்த உடன்படிக்கைகள்‌ அல்லது ஒப்பந்தங்கள்‌ சமர்ப்பித்த 
னர்‌. அவைகள்‌ ஒவ்வொன்றும்‌ மற்ற எல்லாவற்றிலுமிருந்து 
குனிப்பட்டதாய்‌, சுயாதனமுடையகாயிருந்தும்‌, அந்த மூவா 
யிரம்‌ உடன்படிக்கைகளும்‌ ஒரே விதமான உடன்படிக்கையா 
கவே இருந்தன. 


மையினால்‌ அல்ல 

இருபத்தியேழு புத்தங்களின்‌ தொகுப்பு முகத்தில்‌, “நமது 
கர்த்தரும்‌ இரட்சகருமான இயேசு கிறிஸ்துவின்‌ புதிய 
ஏற்பாடு” என்பதைப்‌ பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ எழுதவில்லை. 
அச்சகத்தார்‌ அவ்விதம்‌ தவறாக அச்சிட்டு விட்டனர்‌. இரு 
உடன்படிக்கைகளும்‌ எழுதப்பட்ட இடங்களுக்கிடையே 
முக்கிய வேறுபாடு இருந்ததை அவர்‌ அடையாளம்‌ கண்டு 
கொள்ளவில்லை. முதலாவது உடன்படிக்கையானது ஒரு 
புத்தகத்தில்‌ வெளிப்படையாகவும்‌, இரண்டாவது உடன்‌ 
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படிக்கையானது இருதயத்தில்‌ உள்ளாகவும்‌ எழுதிய 
தேவசிந்தையை அவர்‌ அறியாமையினாலே மங்கச்‌ செய்து 
விட்டார்‌. அந்த அச்சகத்தாரின்‌ வார்த்தைகள்‌ பழைய 
ஏற்பாட்டின்‌ முப்பத்தொன்பது புத்தங்களும்‌, புதிய 
ஏற்பாட்டின்‌ இருபத்தேழு புத்தங்களுக்கும்‌ எதிரான மற்றும்‌ 
இணையானவை என்று ஜனங்களை எண்ண வைத்து தவறாக 
வழிநடத்தக்‌ கூடும்‌. 

அச்சகத்தாரின்‌ அந்த வார்த்தைகள்‌ 2 கொரிந்தியர்‌ 3:3ன்‌ படி 
முரண்பட்டதாகின்றது: “.. அது மையினாலல்ல, ஜீவனுள்ள 
தேவனுடைய ஆவியினாலும்‌; கற்பலகைகளிலல்ல, இருதயங்‌ 
களாகிய சதையான பலகைகளிலேயும்‌ எழுதப்பட்டிருக்நெது, ” 
இருபத்தியேழு புத்தங்களைக்‌ கொண்ட தோலினால்‌ கட்டப்‌ 
பட்ட தொகுதியானது மையினால்‌ எழுதப்பட்டுள்ளது. அது 
இப்பொழுதுள்ளவைகளிலேயே மிக முக்கியமான தொகுதியா 
யிருப்பினும்‌, அது இல்லாமல்‌ இரட்சிப்பு என்பது இயலாததாய்‌ 
இருப்பினும்‌ (யோவா. 6:63), அது புதிய ஏற்பாடு அல்ல. புதிய 
ஏற்பாடு மையினால்‌ எழுதப்பட்டதல்ல, ஆனால்‌ ஆவியான 
வரால்‌ எழுதப்பட்டது. பெந்தெகொஸ்தே நாளன்று, ஆவியா 
னவர்‌, பேதுருவின்‌ வார்த்தைகளைக்‌ கொண்டு சதைப்‌ 
பலகைகளில்‌ - இருதயங்களில்‌ எழுதினார்‌. இன்றைய நாட்‌ 
களில்‌, பேதுரு எழுதிய வார்த்தைகளின்‌ மூலம்‌ ஆவியானவர்‌ 
அதே பணியைக்கான்‌ செய்கிறார்‌ (அப்‌. 2ல்‌ லூக்காவால்‌ பதிவு 
செய்யப்பட்டது). 

பரிசுத்த ஆவியானவர்‌, இருபத்தேழு புத்தகங்களும்‌ 
மையினால்‌ காகிதத்தில்‌ எழுதப்படக்‌ காரணரானார்‌, ஆனால்‌ 
அவைகள்‌ புதிய உடன்படிக்கையல்ல. அந்த இருபத்தேழு 
புத்தகங்களிலும்‌ உள்ள செய்தியை படித்து, ஏற்கப்பட்டு, 
அதன்படி செய்யப்படும்பொழுது மட்டுமே உடன்படிக்கை 
யானது அமுலுக்கு வந்தது என்று சொல்லப்பட முடியும்‌. அந்த 
இருபத்தேழு புத்தங்களிலும்‌ உள்ள செய்தியானது படித்து, 
ஏற்கப்பட்டு, அதன்படி செயல்படும்போது பரிசுத்த ஆவியா 
னவர்‌ அதை இருதயங்களாகிய சதைப்பலகைகளில்‌ எழுதி 
யிருக்கிறார்‌ என்று சொல்ல முடியும்‌. 

நாகரீகமான ஒரு இருமணத்தின்‌ போது, மணப்பெண்‌ 
வெண்மையான தோல்‌ அட்டையிட்ட, அழகான வேதாகமம்‌ 























ஒன்றைக்‌ கையிலேந்தி வருவதைக்‌ கண்டு பார்வையாளர்கள்‌ 
உணர்ச்சி வசப்படுகிறார்கள்‌. பிறகு புகைப்பட மெடுப்பவர்‌ 
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மணமகனும்‌ மணமகளும்‌ அந்த வேதாகமத்தை தங்கள்‌ 
இணைந்த கரங்களில்‌ பற்றியிருக்கப்‌ புகைப்படமெடுக்கிறார்‌. 
அந்தத்‌ தம்பதிகள்‌ “இந்த வேதாகமம்‌ எங்கள்‌ குடும்பத்தின்‌ 
அஸ்திபாரமாகும்‌” என்று கூறுவதை இது அர்த்தப்படுத்துவது 
தெளிவாகும்‌. ஆயினும்‌ மையினால்‌ எழுதப்பட்டு, தோலினால்‌ 
கட்டப்பட்ட அந்த புத்தகத்தை காட்டிலும்‌ மேலானகொன்று 
அங்கு தேவை. அந்தப்‌ புத்தகத்தில்‌ எழுதியிருந்தது அவர்கள்‌ 
இருதயங்களில்‌ எழுதப்படவில்லை. அந்த வேதாகமத்தை 
அவர்கள்‌ தங்கள்‌ தேனிலவின்‌ போது எடுத்துச்‌ சென்றனர்‌. 
ஆனால்‌ அதை அவர்கள்‌ படிக்கவில்லை. அவர்கள்‌ இல்லத்தில்‌, 
அந்த வேதாகமம்‌ வரவேற்பறையில்‌ கவனத்தை ஈர்க்கும்‌ 
ஓரிடத்தில்‌ வைக்கப்பட்டது, ஆனால்‌ அது திறக்கப்படவில்லை. 
குடும்ப ஜெபமோ, வசனங்களை வாசிப்பதோ அந்தக்‌ 




















குடும்பத்தின்‌ பண்புகளாய்க்‌ காணப்படவில்லை. சில மாதங்‌ 
களுக்குப்‌ பிறகு, அந்த இளைஞன்‌ வேறொரு பெண்ணால்‌ 
மயக்கப்பட, அவன்‌ மனைவி விவாகரத்து வழக்குத்‌ தொடுத்‌ 
தாள்‌. அவள்‌ இன்னும்‌ அந்த வேதாகமத்தை தனது நினைவுப்‌ 
பொருட்களுடன்‌ வைத்திருந்தாள்‌, ஆனால்‌ அது அவளுக்கு 
சந்தோஷத்திற்குப்‌ பதிலாகக்‌ கண்ணீரை வரவழைத்தது. 
வேதாகமத்தில்‌ உள்ளவைகள்‌ இருதயத்தில்‌ எழுதப்படாத 
வரையில்‌, அது பலனற்றதாநெது. எழுதப்பட்ட தேவனுடைய 
வார்த்தையானது நேர்மையான மற்றும்‌ நல்ல இருதயங்களுக்கு 
மட்டுமே ஜீவனுள்ளதாகவும்‌, ஊக்கமூட்டுவதாகவும்‌ உள்ளது 
(எபி. 4:12; லூக்‌. 8:15). 





குனிப்பட்ட ஒரு உறவு 

பழைய மற்றும்‌ புதிய உடன்படிக்கைகளுக்கிடையேயுள்ள 
முதலாவது வேறுபாடு, அவைகள்‌ எங்கு எழுதப்பட்டன 
என்பதாகும்‌. இரண்டாவது வித்தியாசம்‌ தேவனுக்கும்‌ 
அவரது உடன்படிக்கையின்‌ ஜனங்களுக்கும்‌ நிலவிய 
உறவின்‌ தன்மையில்‌ உள்ளதாகும்‌: “நான்‌ அவர்கள்‌ தேவனா 
யிருப்பேன்‌, அவர்கள்‌ என்‌ ஐனமாயிருப்பார்கள்‌” 
(எரே. 31:33இ)). படைப்பின்‌ தொடக்கத்திலிருந்தே, பரலோகத்‌ 
தின்‌ பிதாவானவர்‌ தமக்கும்‌, கமது சாயலில்‌ படைக்கப்‌ 
பட்டவர்களுக்கும்‌ இடையில்‌ தனிப்பட்ட தோழமை இருக்க 
வேண்டும்‌ என்று எப்பொழுதும்‌ விரும்பினார்‌. ஏதேனில்‌ இதை 
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அவர்‌ விரும்பினார்‌, மனிதனின்‌ பாவம்‌ அதைச்‌ சாத்திய 
மற்றதாக்கும்‌ வரையிலும்‌ அதைத்‌ தொடர்ந்து செயல்படுத்‌ 
தினார்‌. அதன்‌ பிறகு, வெகு சிலர்‌ மாத்திரமே பிதாவோடு ஒரு 
நெருங்கிய, தனிப்பட்ட உறவை அனுபவித்தனர்‌. ஏனோக்கு, 
இவ்விசேஷித்த மனிதர்களில்‌ ஒருவராவார்‌. குறைந்தபட்சம்‌ 
முன்னூறு ஆண்டுகள்‌ (ஆதி. 5:22), அவர்‌ தேவனோடே 
சஞ்சரித்துக்‌ கொண்டிருந்தார்‌ - தோட்டத்தில்‌ சரீரப்பிரகார 
மாக ஆதாம்‌ சஞ்சரித்தது போல்‌ அன்றி, ஆவிக்குரிய தோழமை 
யில்‌ இவர்‌ சஞ்சரித்தார்‌. தேவனோடு அன்றாடம்‌ நெருங்கிய 
உறவுடன்‌ வாழ்ந்த அநேகர்‌ (சாமுவேல்‌, யோசேப்பு, தாவீது, 
மற்றும்‌ தானியேல்‌ போன்றவர்கள்‌) இரு சாராருக்கும்‌ நிறைவு 
கிடைக்கும்‌ வண்ணம்‌ வாழ்ந்தனர்‌. 








பழைய உடன்படிக்கையின்‌ கீழ்‌, ஆவிகளுடைய தகப்ப 
னோடு தோழமை அனுபவிப்பது சாத்தியமாய்‌ இருந்த 
போதிலும்‌, பொதுவாக அது நிலவியதில்லை. இருப்பினும்‌, 
இருதயத்தில்‌ எழுதும்‌ உடன்படிக்கையின்‌ கீழ்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ 
அனைவரும்‌, “நான்‌ அவர்கள்‌ தேவனாயிருப்பேன்‌, அவர்கள்‌ 
என்‌ ஐனங்களாயிருப்பார்கள்‌”” (2 கொரி. 6:16ஆ) என்ற 
உணர்வுடன்‌ வாழ்வார்கள்‌ என்று பிதாவானவர்‌ கூறினார்‌. 

தேவன்‌ தமக்கும்‌, தமக்குக்‌ கீழ்ப்படிகிற ஆவிக்குமிடைய 
இருக்க வேண்டும்‌ என்று விரும்பிய நெருக்கமானது இயேசு 
வின்‌ ஜெப வார்த்தைகளில்‌ காணப்படுகிறது: “நீர்‌ எப்பொழு 
தும்‌ எனக்குச்‌ செவி கொடுக்கஇறீர்‌” (யோவா. 11:42). நன்கறிந்த 
கிறிஸ்தவர்‌ ஒருவர்‌, தேவனுடைய பிரசன்னத்தைப்‌ புலன்‌ 
களால்‌ அல்ல மாறாக விசுவாசத்தினாலே தேவன்‌ தம்முடன்‌ 
நெருங்கியிருப்பதை உணர முடியும்‌ என்று அறிவார்‌: “கர்த்தார்‌ 
சமீபமாயிருக்கிறார்‌”” (பிலி. 4:5ஆ). இந்த நிச்சயமானது 
அவருக்கு தன்னம்பிக்கையையும்‌, உள்ளான மகிழ்ச்சியையும்‌, 
எல்லாப்‌ புத்திக்கும்‌ மேலான சமாதானத்தையும்‌ தருகிறது 
(பிலி. 4:6, 7). மற்ற ஜனங்களிடத்தில்‌ இல்லாத வகையில்‌ கீழ்ப்‌ 
படிதலுள்ள கிறிஸ்தவர்கள்‌, தேவன்‌ அவர்களுக்குள்‌ வாசம்‌ 
செய்வதை உணருகின்றனர்‌ (யோவா. 14:23). பிதாவானவர்‌ 
தங்களை அவருக்குரியவர்கள்‌ என்று விசேஷித்த வகையில்‌ 
“அவருக்குச்‌ சொந்தமான ஜனங்கள்‌” (1 பேது. 2:9) என்று 
நோக்குவதை அவர்கள்‌ அறிவார்கள்‌. இயேசு அவர்களின்‌ 
சகோதரர்‌ என்று அழைக்கப்பட வெட்கப்படவில்லை என்றும்‌ 
அவர்கள்‌ அறிவார்கள்‌ (எபி. 2:11). மேலும்‌, “நான்‌ அவர்களுக்‌ 
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குள்ளே வாசம்‌ பண்ணி, அவர்களுக்குள்ளே உலாவி, அவர்கள்‌ 
தேவனாயிருப்பேன்‌; அவர்கள்‌ என்‌ ஜனங்களாயிருப்பார்கள்‌” 
(2 கொரி. 6:16; வெளி. 21:7ல்‌ காண்க) என்று பிதாவானவார்‌ 
கூறியிருப்பதால்‌, அவர்‌ தம்மைப்‌ பிதா என்று அழைக்கப்‌ 
படுவதில்‌ வெட்கப்படாதிருக்கிறார்‌ என்றும்‌ அவர்கள்‌ 
அறிவார்கள்‌. 

மற்ற எவரையும்‌ காட்டிலும்‌, பிதாவை நன்கு அறிந்த 
இயேசு, விசுவாசமுள்ள மனிதர்களுக்கு, “உங்கள்‌ தலையி 
லுள்ள மயிரெல்லாம்‌ எண்ணப்பட்டிருக்கிறது” (மத்‌. 10:30) 
என்று உறுதியளித்திருக்றொர்‌. சில மக்களைப்‌ பொறுத்த வகை 
யில்‌ அவர்‌ அதிகம்‌ எண்ண வேண்டியிருக்காது என்று சிலர்‌ 
வேடிக்கை செய்வதுண்டு, ஆனால்‌ இயேசுவின்‌ இந்தக்‌ கூற்று, 
தேவனுக்கும்‌ அவரது மக்களுக்கும்‌ இடையே நிலவுகின்ற 
நெருக்கம்‌, தோழமை மற்றும்‌ அக்கறை இவற்றைக்‌ காட்டுகிறது 
என்று நாம்‌ அனைவரும்‌ தெளிவாகப்‌ புரிந்து 
கொண்டுள்ளோம்‌. 


கர்த்தரை அறிந்தவர்கள்‌ 

புதிய உடன்படிக்கையில்‌ ஒவ்வொருவரும்‌ கர்த்தரை அறிந்து 
கொள்ளுவார்கள்‌ என்பதே மூன்றாவது வித்தியாசம்‌ ஆகும்‌. 

சாமுவேல்‌. பழைய உடன்படிக்கையின்‌ கீழ்‌, ஒரு குழந்தை 
பிறக்கும்பொழுதே தேவனுடைய ஜனங்களில்‌ ஒன்றா 
யிருந்தது. எடுத்துக்காட்டாக, உடன்படிக்கையின்‌ ஜனங்களா 
யிருந்த எபிரெயப்‌ பெற்றோருக்கு சாமுவேல்‌ பிறந்தார்‌. அவர்‌ 
கர்த்தரை அறியாதிருந்தாலும்‌ கூட அவருடைய எபிரெயப்‌ 
பிறப்பு தானாகவே அவரை மோசேயின்‌ உடன்படிக்கையின்‌ 
ஒரு பங்காக ஆக்கிவிடச்‌ செய்தது. அவர்‌ சிறு பிராயத்தில்‌, 
ஏலியின்‌ பராமரிப்பில்‌ ஆலயத்தில்‌ விடப்பட்டபோது, 
அவருக்குக்‌ கர்த்தரைப்பற்றிப்‌ போதிக்க வேண்டியதாயிற்று. 
பிள்ளைகள்‌ அங்கத்தினராவது பழைய உடன்படிக்கையின்‌ 
மாதிரியாகும்‌. ஆனால்‌ புதிய உடன்படிக்கையின்‌ கழ்‌ 
அப்படியிருக்காது என்பதைத்‌ தேவன்‌ குறிப்பாகக்‌ கூறியுள்‌ 
ளார்‌: “அப்பொழுது சிறியவன்‌ முதற்கொண்டு பெரியவன்‌ 
வரைக்கும்‌ எல்லாரும்‌ என்னை அறிவார்கள்‌” (எபி. 8:11ஆ). 

பெந்தெகொஸ்தே நாளன்று இருந்தவர்கள்‌. இதற்கு 
முற்றிலும்‌ மாறுபாடான முறையில்‌, புதிய உடன்படிக்கை 
ஆரம்பமானபோது என்ன நடந்ததென்று கவனியுங்கள்‌: 
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“அவனுடைய வார்த்தையைச்‌ சந்தோஷமாய்‌ ஏற்றுக்‌ 
கொண்டவர்கள்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றார்கள்‌” (அப்‌. 2:41), 
ஆனால்‌ அவர்களுடைய பச்சிளம்‌ குழந்தைகள்‌ அதைப்‌ 
பெறவில்லை. இயேசு கிறிஸ்துவைக்‌ கர்த்தரென்று அறிந்தவர்‌ 
கள்‌ மாத்திரமே புதிய உடன்படிக்கையில்‌ அனுமதிக்கப்பட்ட 
னர்‌ (அப்‌. 2:30). 

பிலிப்பி பட்டணத்தின்‌ சிறையதிகாரி. ஒருவர்‌, பிலிப்பி 
பட்டணத்தின்‌ சிறையதிகாரியும்‌, அவரது வீட்டார்‌ 
அனைவரும்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றனர்‌ என்பதை வாசிக்கறொர்‌. 
அந்த வீட்டாரில்‌ சிறுகுழந்தைகளும்‌ இருந்திருப்பார்களே 
யானால்‌, கர்த்தரால்‌ குறிப்பிடப்பட்டுள்ள பழைய மற்றும்‌ 
புதிய உடன்படிக்கைகளுக்கிடையேயான மூன்றாவது 
வேறுபாடு உண்மையற்றதாகிவிடும்‌, ஏனெனில்‌ கர்த்தர்‌ யார்‌ 
என்பகைச்‌ சிறுகுழந்தைகள்‌ அறியார்கள்‌. சிறையதிகாரியின்‌ 
வீட்டார்‌ அனைவரும்‌ பிரசங்கத்கைக்‌ கேட்டார்கள்‌ என்றும்‌ 
(அப்‌. 16:32) அதன்‌ பிறகு அவர்கள்‌ ஞானஸ்நானத்தின்மூலம்‌ 
புதிய உடன்படிக்கையின்‌ பங்காளிகளாக, கர்த்தரில்‌ விசுவாசம்‌ 





கொண்டனர்‌ என்றும்‌ நாம்‌ வாசிக்கிறோம்‌. 





தொகுப்பு இயல்‌ அல்ல. புதிய உடன்படிக்கையானது 
நாடளாவிய அல்லது குடும்பமளாவிய உடன்படிக்கை கூட 
அல்ல என்பதைத்‌ தேவன்‌ தெளிவாக்கியுள்ளார்‌. மாறாக அது 
மிகத்தெளிவாக தனிப்பட்ட முறையில்‌, சொந்த விருப்பத்‌ 
தினடிப்படையில்‌ ஒரு பாவிக்கும்‌ அவரது இரட்சகருக்கும்‌ 
ஏற்படும்‌ ஒப்பந்தம்‌ ஆகும்‌. கிறிஸ்தவம்‌ என்பது ஆவிக்குரிய 
தொகுப்பியல்‌ அல்ல. 


முழுமையான மன்னிப்பு 
பாவங்கள்‌ முழுமையாக மன்னிக்கப்படுதல்‌ என்பது புதிய 
ஏற்பாட்டின்‌ கீழ்‌ அனுபவிக்கிற புதியவைகளில்‌ நான்காவது 
பகுதியாகும்‌: “நான்‌ அவர்கள்‌ அக்கிரமத்தை மன்னித்து, அவர்‌ 
கள்‌ பாவங்களை இனி நினையாதிருப்பேன்‌” (எரே. 31:34இ; 
மற்றும்‌ எபி. 8:12; 10:17 இவைகளையும்‌ காண்க). 


சிலுவைக்கு முந்திய நாட்களில்‌ நடக்கவியலாதிருந்தமை 
இயேசு சிலுவையில்‌ மரிப்பதற்கு முன்பு, முழுமையான 
பாவமன்னிப்பென்பது நடக்க முடியாத ஒரு செயலாயிருந்தது. 
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“இரத்தஞ்சிந்துதலில்லாமல்‌ மன்னிப்பு உண்டாகாது” 
(எபி. 9:22) என்பதால்‌ இது உண்மையே: “காளை 
வெள்ளாட்டுக்கடா இவைகளுடைய இரத்தம்‌ பாவங்களை 
நிவர்த்தி செய்ய மாட்டாதே”” (எபி. 10:4). நீதிமானாகிய 
ஆபேல்‌ (மத்‌. 23:35) போன்ற விசுவாசமுள்ள மக்களின்‌ 
பாவங்கள்‌ பற்றியெல்லாம்‌ அக்கறைப்பட வேண்டிய அவசியம்‌ 
இருந்தது, எனவே இயேசு வந்து தமது இரத்தத்தைச்‌ சிந்துவார்‌ 
என்று தேவன்‌ அறிந்திருந்தார்‌. இருப்பினும்‌, ஆபேலின்‌ 
ஆட்டுக்‌ குட்டியானது குற்றத்தை அழிக்கவில்லை; அது 
“உலகத்தின்‌ பாவங்களைச்‌ சுமந்து தர்க்றெ” (யோவா. 1:29). 
தேவ ஆட்டுக்‌ குட்டியைச்‌ சுட்டிக்காண்பிக்க மட்டுமே 
முடிந்தது. 

நியாயப்பிரமாணத்தில்‌ மன்னிப்பு தரப்படாத பாவங்களா 
கிய கொலை, விபச்சாரம்‌ ஆகியவற்றை தாவீது செய்தபோது 
கர்த்தர்‌ அவர்‌ பாவங்களை நீங்கச்‌ செய்ததாக நாத்தான்‌ 
கூறினார்‌ (2 சாமு. 12:13). ஆனாலும்‌ இயேசு மரணமடையும்‌ 
வரை மன்னிப்பு என்பது நிறைவடையாமலிருந்தது. 

யோவானிடம்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றுக்‌ கொண்டவர்‌ 
களுக்கு, பாவமன்னிப்பிற்கான அவர்‌ கொடுத்த வாக்குத்தத்தத்‌ 
திற்கும்‌ இது உண்மையானது (மாற்‌. 1:4). அவர்கள்‌ ஞானஸ்‌ 
நானம்‌ பெற்றுக்‌ கொண்டபோது அவர்களின்‌ பாவங்கள்‌ 
நீங்கினது உண்மையென்றாலும்‌ கூட, இரட்சகரின்‌ இரத்தம்‌ 
சிந்தப்படாதவரையில்‌ அவை முற்றிலும்‌ நீங்காமலிருந்தது. 











சிலுவைக்குப்‌ பிந்திய நாட்களின்‌ உண்மை நிலை 
பெந்தெகொஸ்தே நாள்‌ வரையிலும்‌, வருஷந்தோறும்‌ 
பாவங்களின்‌ நினைவு கூறுதல்‌ உண்டாயிருந்தது (எபி. 10:3). 
கும்முடைய நீதியின்‌ தன்மையில்‌ தேவன்‌ அவைகளை 
மறக்காமல்‌ இருந்தார்‌, எனினும்‌, எரேமியாவின்‌ வழியாக அவர்‌ 
புதிய உடன்படிக்கை அமுலுக்கு வரும்போது, உடனடியாக, 
முழுமையான பாவமன்னிப்பு நடைமுறைக்கு வரும்‌ என்று 
கூறினார்‌. ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றுக்‌ கொள்ளுகையில்‌, கடந்த 
காலத்தைப்‌ பொறுத்தமட்டில்‌ அவர்‌ முழுமையடைகிறார்‌ 
என்ற நிச்சயம்‌ பெறுகிறார்‌ (எபி. 10:14). பொய்யுரையாதவர்‌ 
ஒருவர்‌, அவருடைய பாவங்களை இனிமேல்‌ நினைவு 
கூறுவதில்லை என்று வாக்குத்தத்தம்‌ செய்ததால்‌ அதினிமித்தம்‌ 
இவர்‌ களிகூருகிறார்‌. நியாயத்தீர்ப்பின்‌ நாளிலே இவர்‌ தாம்‌ 
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ஞானஸ்நானம்‌ பெறுமுன்பு செய்த பாவங்களுக்குக்‌ 
கணக்கொப்புவிக்கத்‌ தேவையில்லை. 

ஞானஸ்நானத்திற்குப்‌ பிறகு கிறிஸ்தவர்‌ செய்கின்ற 
செயல்கள்‌ புதிய உடன்படிக்கையின்‌ ஒழுங்கு முறைப்படி 
மதிப்பிடப்படவேண்டும்‌, ஆனால்‌ கடந்தது எதுவோ அது 
கடந்ததுதான்‌. பாலத்தினடியில்‌ கடந்து போன நீரை ஒருவர்‌ 
மறுபடியும்‌ திரும்பிக்‌ கொண்டுவர முடியாதது போலவே 
கடந்ததை மறுபடியும்‌ கொண்டுவர முடியாது. ஞானஸ்‌ 
நானத்திற்கு முன்பு ஒருவருடைய பாவம்‌ இரத்தாம்பரம்‌ 
போலச்‌ சிகப்பாயிருந்தாலும்‌, அவர்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பெற்று 
கிறிஸ்தவராகின்றபோது வெள்ளைக்கம்பளம்‌ போன்றும்‌, 
பனிபோன்றும்‌ வெண்மையாகிறதை கிறிஸ்தவர்‌ ஒருவர்‌ 
அகமகிழ்வுடன்‌ கொண்டாட முடியும்‌ (ஏசா. 1:18). அவர்‌ 
பாவம்‌ ஒன்றும்‌ செய்யாதவர்‌ போலவே தேவனால்‌ மதிப்பிடப்‌ 
படுகிறார்‌. இரண்டு உடன்படிக்கைகளுக்குமிடையே உள்ள 
நான்காவது வித்தியாசம்‌, நான்காவது புதிய தன்மையின்‌ 
பகுதியானது ஒரு பாவியின்‌ ஆத்துமாவிற்கு பரிசுத்தத்தையும்‌, 
நிச்சயத்தையும்‌, சந்தோஷத்தையும்‌, மகிமையையும்‌, 
ஐசுவரியங்களையும்‌ கொண்டு வருகின்றது. 


முடிவுரை 

ஒவ்வொரு கிறிஸ்தவரும்‌ தேவன்‌ தம்முடன்‌ ஏற்படுத்திய 
புதிய உடன்படிக்கையில்‌ களிகூறுவோம்‌. பழைய உடன்‌ 
படிக்கையின்‌ காலம்‌ கடந்து விட்டது, அது சிலுவையிலறையப்‌ 
பட்டுவிட்டது. தேவனுடைய இறுதியான யிலும்‌ 
இயேசுவின்‌ ஏற்பாடுமாகிய இதன்‌ மூலம்‌ ஆசீர்வாதத்தின்‌ 
நாட்களும்‌, தேவனோடு தோழமையும்‌ இப்பொழுது 
வந்துள்ளன. 





குறிப்புகள்‌ 

சில உண்மையான கிறிஸ்தவர்களும்‌ கூட, தீமைக்குள்ளாக்கும்‌, 
புரட்டப்பட்ட, இருதயமற்ற, மாய்மால சட்டங்களாலான நவீன உதாரணங்‌ 
களைக்‌ கண்டு (மத்‌. 15:8ஐக்‌ காண்க) பவுல்‌ எழுதிய சில வாக்கியங்களை தவறாக 
அர்த்தம்‌ செய்து கொண்டு (ரோமர்‌ 6:14ல்‌ போல, ஆனால்‌ ரோமர்‌ 3:27; 8:1ஐக்‌ 
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காணவும்‌) கிறிஸ்தவத்தில்‌ எல்லா சட்டங்களும்‌ தவிர்க்கப்பட்டதாக பவுல்‌ எழுதிய 
சில வசனங்களை (ரோமர்‌ 6:14; 3:24; 8:1) தவறாகப்‌ புரிந்து கொள்கின்றனர்‌. 
இக்கண்ணோட்டமானது, “சட்டரீதியான” எதையும்‌ அவர்கள்‌ வெளிப்படையாக 
நிராகரிக்கச்‌ செய்கிறது. இவ்வாறு செய்வதன்‌ மூலம்‌, இருதயப்‌ பூர்வமாக தேவனு 
டைய சட்டத்திற்குக்‌ கீழ்ப்படியும்‌ ஒரு நீதிமான்‌ இருக்க முடியும்‌ என்று அவர்கள்‌ 
காண முடியாமல்‌ இருக்கின்றார்கள்‌ என்பதே சட்டத்தின்‌ உச்சமான 
அறிவாயிருக்றெது (2 தீமோ. 2:5). “பிரமாணம்‌” (தோரா) என்ற வார்த்தையை 
பழையதிலிருந்து புதியதிற்குக்‌ கொண்டு செல்லப்‌ பயன்படுத்துகின்றன. முதலாம்‌ 
உடன்படிக்கைக்கு மாறாக இரண்டாம்‌ உடன்படிக்கையில்‌ நான்கு தெளிவான 
புதியவைகள்‌ இருக்கின்றன. இருப்பினும்‌, இப்புதியவைகளின்‌ பகுதிகளில்‌ ஒன்றாக 
சட்டம்‌ இல்லாமை என்று ஒன்றில்லை. சட்டரீதியானவை இரண்டிலும்‌ 
மகாமேன்மையான வகையில்‌ காணப்படுகின்றன. (கலா. 6:2; 1 கொரி. 9:21; யாக்‌. 
1:25; 1 யோவா. 3:4; எபி. 8:10 ஆகியவைகளைக்‌ காணவும்‌.) 
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* டீகள்வி; 
“சபைக்கு முன்மாத்ரி ஒன்று 
உள்ளதா?” 


* ராதல்‌; 


கற்றுத்தேர்ந்த பிரசங்கியார்களும்‌, சில வயது முதிர்ந்தவர்‌ 
களும்‌ கூட இளைய தலைமுறையினரிடம்‌, புதிய ஏற்பாட்டு 
நிருபங்கள்‌ யாவும்‌ “அன்புக்‌ கடிதங்களின்‌ தொகுப்பாகும்‌, 
அன்புக்‌ கடிதங்களில்‌ சட்டங்கள்‌ எதுவும்‌ இருப்பதில்லை” 
என்று உறுதியாய்க்‌ கூறி அவர்களைத்‌ தவறாக வழிநடத்துகின்ற 
னர்‌. புதிய ஏற்பாடு முழுவதும்‌ அன்பு வியாபித்துக்‌ கட்டப்‌ 
பட்டிருப்பினும்‌, குறிப்பிட்ட “சட்டத்திற்கு” உட்பட்டு 
நடப்பவர்களுக்கு மட்டுமே அது ஆசீர்வாதங்களைக்‌ கூறுகிறது 
கிரேக்கம்‌: 8௦1: கலா. 6:16). 





சிலர்‌, “அன்புக்‌ கடிதங்களில்‌ சட்டங்கள்‌ இருப்பதில்லை” 
என்று கூறுகின்றனர்‌. ஆனால்‌ புதிய ஏற்பாட்டின்‌ அன்புக்‌ 
கடிதங்கள்‌ யாவும்‌ “கிறிஸ்துவினுடைய பிரமாணத்தின்‌” 
அடிப்படையிலேயே அமைந்துள்ளன (கலா. 6:2). 

சிலர்‌, “நாம்‌ அன்பு கொள்வோம்‌, ஆனால்‌ உபதேசம்‌ 
வேண்டாம்‌” என்று கூறுகின்றனர்‌. இருப்பினும்‌, ஏவப்பட்ட 
மனிதர்‌ ஒருவர்‌, ஒரு இளம்‌ பிரசங்கியாருக்கு “உபதேசிக்றெ 
தில்‌” “ஜாக்கிரதையாயிரு” மற்றும்‌ “உபதேசத்தைக்‌ குறித்து” 
“எச்சரிக்கையாயிரு” “இப்படிச்‌ செய்வாயானால்‌ உன்னையும்‌ 
உன்‌ உபதேசத்தைக்‌ கேட்பவர்களையும்‌ இரட்சித்துக்‌ 
கொள்வாய்‌” என்று எழுதினார்‌ (1 தீமோ. 4:13, 10). 








மாதிரி என்ற கருத்தை சிலர்‌ ஏளனம்‌ செய்கின்றனர்‌. 
இருப்பினும்‌, தையல்‌ தைக்கும்‌ பெண்மணி, புதிய உடை 
ஒன்றைத்‌ தயாரிப்பதில்‌, மாதிரி ஒன்று தனக்கு உதவியாய்‌ 
இருப்பதைக்‌ காண்றொர்‌. பள்ளியில்‌ படிக்கும்‌ ஒரு பையன்‌ 
எழுத்துக்களை எழுதக்‌ கற்றுக்‌ கொள்ளும்போது, ஆசிரியர்‌ 
அவனுக்குக்‌ கொடுத்த மாதிரியைப்‌ பார்த்து எழுதுகிறான்‌. 
இயேசு “அவருடைய அடிச்சுவடுகளை” தொடர்ந்து வரும்படி 
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கிறிஸ்தவர்களுக்கு “மாதிரியைப்‌” பின்‌ வைத்துப்‌ போனார்‌ 
(1 பேது. 2:21). 


பழைய ஏற்பாட்டில்‌ தேவனால்‌ 
தரப்பட்ட மாதிரிகள்‌ 

நவீனப்‌ பிரசங்கியார்கள்‌ கண்டனம்‌ செய்யும்‌ “மாதிரி 
இறையியல்‌” என்பதை, பழையநடைப்‌ பிரசங்கியார்கள்‌ அல்ல 
மாறாக தேவனே தொடங்கி வைத்தார்‌. ஆபேலின்‌ காலத்தி 
லேயே தேவன்‌ ஆராதனையின்‌ மாதிரியைக்‌ கொடுத்திருந்தார்‌. 
விசுவாசத்தினாலே ஆபேல்‌ தனது பலியைச்‌ செலுத்தினபடியி 
னாலும்‌ (எபி. 11:4), விசுவாசம்‌ கேள்வியினால்‌ வருவகாலும்‌ 
(ரோமர்‌ 10:17), தேவன்‌ தாவர வகைப்‌ பலியையல்ல, மிருக 
பலியையே குறிப்பிட்டார்‌ என்பது தெளிவாகிறது (ஆதி. 4:4). 

இவ்வாறாக மிருகம்‌ மற்றும்‌ இரத்தத்தைக்‌ காணிக்கை தரும்‌ 
மாதிரி ஆரம்பித்தது: இம்மாதிரி, நோவா, ஆபிரகாம்‌, ஈசாக்கு 
மற்றும்‌ யாக்கோபு ஆகியோரால்‌ தொடரப்பட்டது (ஆதி. 8:20; 
12:7, 8; 26:23-25; 31:54). இஸ்ரவேலரோடு ஏற்பட்ட மோசே 
யின்‌ உடன்படிக்கையில்‌ இரத்தப்‌ பலி அடிப்படையானதாய்‌ 
இருந்தது (லேவி. 16:1-34). இந்த அமைப்பின்‌ உச்ச நிலையானது, 
இயேசுவுக்கு ஒரு “சரீரம்‌” “ஆயத்தம்‌ பண்ணப்பட்ட” போது 
வந்து சேர்ந்தது, ஏனெனில்‌ “அவருடைய சொந்த இரத்தத்தி 
னாலே” அவர்‌ “உலகத்தின்‌ பாவங்களைச்‌ சுமந்து கர்க்கிற தேவ 
ஆட்டுக்குட்டியானார்‌” (யோவா. 1:29; எபி. 9:12; 10:5). 

நோவா பேழையைக்‌ கட்டுவதற்குத்‌ தேவன்‌ குறிப்பான 
கட்டளைகளைக்‌ கொடுக்கார்‌: மரத்தின்‌ வகை, அளவுகள்‌, 
குளங்களின்‌ எண்ணிக்கை, ஜன்னல்‌, இன்னும்‌ பிற விஷயங்கள்‌ 
யாவற்றையும்‌ கொடுத்தார்‌. நோவா மாதிரியைப்‌ பின்பற்றிய 
தால்‌ பாராட்டப்பட்டார்‌ (ஆதி. 6:14-16, 22). மோசே, 
உடன்படிக்கைக்‌ கூடாரத்தை கட்டுகையில்‌ மலையில்‌ 
தேவனால்‌ கொடுக்கப்பட்ட (எபிரெய மொழியில்‌ ரabhnith 
கிரேக்க மொழியில்‌ 10௦௦) “மாதிரி” இல்லாமல்‌ அப்பணியைச்‌ 
செய்யவில்லை (யாக்‌. 25:9, 40; 26:30; எபி. 8:5). 

அதே போல்‌, கர்த்தர்‌, ஆலயத்தின்‌ மாதிரியை “அவியி 
னால்‌” தாவீதுக்குக்‌ கட்டளையிட்டார்‌ (1 நாளா. 28:12). 
தாவீது, “இந்த மாதிரியின்படி சகல வேலைகளும்‌ எனக்குத்‌ 
தெரியப்படுத்த இவையெல்லாம்‌ கர்த்தருடைய கரத்தினால்‌ 
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எனக்கு எழுதிக்‌ கொடுக்கப்பட்டது” என்றார்‌ (1 நாளா. 28:19). 
ஆலயத்தைக்‌ கட்டுவதற்கு தாவீது அனுமதிக்கப்பட 
வில்லை, ஆனால்‌ அவர்‌, “என்னாலே இயன்ற மட்டும்‌” 
அதற்கென்று “சவதரித்தேன்‌” என்று கூறினார்‌ (1 நாளா. 29:2). 
தமது மகன்‌ சாலமோனிடம்‌ மாதிரியை ஓப்படைக்குமுன்‌, 
அவர்‌ தரப்பட்ட அளவின்படியே “பணி தீர்ந்து கொண்டு 
வரப்பட்ட” கற்களைச்‌ சேர்த்திருந்தார்‌ (1 நாளா. 28:11; 1 இரா. 
6:7). மாதிரியைப்‌ பின்பற்றுவதில்‌ சாலமோனின்‌ ஜாக்கிரதை 
எவ்வளவாயிருந்ததென்றால்‌, “அது கட்டப்படுகிறபோது, 
சுத்திகள்‌, வாச்சிகள்‌ முதலான எந்த இருப்பு ஆயுதங்களின்‌ 
சத்தமும்‌ அதிலே கேட்கப்படவில்லை” (1 இரா. 6:7). 





புதிய ஏற்பாட்டில்‌ தேவனால்‌ 
தரப்பட்ட மாதிரி 

தமது ஜனங்கள்‌ பின்பற்றி நடப்பதற்கென்று தேவன்‌ ஒரு 
மாதிரியை எப்பொழுதும்‌ தந்துள்ளார்‌. சாலமோனின்‌ 
தேவாலயத்திற்கு அவர்‌ (தேவன்‌) கட்டிடக்‌ கலைஞராயிருந்தது 
போலவே, “சாலமோனிலும்‌ பெரியவர்‌” (மத்‌. 12:42) ஒருவரால்‌ 
கட்டப்பட்ட வேறொரு தேவாலயத்திற்கும்‌ தேவனே 
கட்டிடக்‌ கலைஞராயிருக்கறொர்‌. இயேசு, தாம்‌ பொருள்களால்‌ 
ஆன அமைப்பையோ அல்லது சபை கூடிவரும்‌ கட்டிடத்‌ 
தையோ கட்டப்போவதில்லை என்று அறிவித்தார்‌ (“பொது 
ஆராதனைக்கென்று கட்டப்பட்ட மாளிகை”), ஆனால்‌ 
மக்களால்‌ ஆன ஒரு கட்டிடத்தை, “... நீங்கள்‌ ... தேவனுடைய 
மாளிகையுமாயிருக்கிறீர்கள்‌” (1 கொரி. 3:9) என்று எழுதப்பட 
டுள்ளகைக்‌ கட்டப்‌ போவதாக அறிவித்தார்‌. இதன்‌ விளை 
வாக, இயேசுவின்‌ தேவாலயம்‌, “விலையேறப்பட்ட கற்களா 
கிய” சலவைக்கல்‌ அல்லது “கேதுரு மரங்கள்‌” (1 இரா. 5:17; 6:10) 
ஆகியவைகளால்‌ கட்டப்படாமல்‌, “ஜீவனுள்ள கற்கள்‌” 
(1 பேது. 2:5) கொண்டு கட்டப்பட்டது. “பூரண சற்குணத்தின்‌ 
கட்டாகிய” “அன்பு?” தான்‌ அவர்களை இணைக்கும்‌ 
கலவையாக உள்ளது (கொலோ. 3:14. 

என்ன ஒரு “கட்டிடம்‌”! எல்லா கிறிஸ்தவர்களும்‌ ஒன்றா 
யிணைந்து, “தேவன்‌, நான்‌ அவர்களுக்குள்ளே வாசம்‌ பண்ணி, 
அவர்களுக்குள்ளே உலாவுவேன்‌” என்று சொன்னபடியினால்‌ 
நாங்கள்‌ ஜீவனுள்ள தேவனுடைய ஆலயமாயிருக்கிறோம்‌” 
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(2 கொரி. 6:16; எபே. 2:20-22ஐக்‌ காணவும்‌) என்று சொல்லக்‌ 
கூடிய சிலாக்கியத்தைப்‌ பெற்றுள்ளோம்‌. பவுல்‌, கிறிஸ்தவர்‌ 
களுக்கு, “தேவனுடைய ஆலயம்‌ பரிசுத்தமாயிருக்றெது; 
நீங்களே அந்த ஆலயம்‌” என்று எழுதினார்‌ (1 கொரி. 3:17). 

ஆச்சரியப்படத்தக்க வகையில்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ அனைவரும்‌ 
ஒன்றாக இணைந்து மட்டும்‌ கர்த்தருடைய ஆலயமாயிருப்‌ 
பதில்லை, ஒவ்வொருவரும்‌ தனித்தனியே கூட அப்படித்தான்‌ 
இருக்கிறோம்‌: ஒவ்வொரு கிறிஸ்தவருடைய சரீரமும்‌, 
“பரிசுத்த ஆவியினுடைய ஆலயமாயிருக்கிறது” (1 கொரி. 6:19). 

இந்த வியக்கத்தகு கட்டிடத்திற்கு மாதிரி ஒன்றுள்ளதா? 
ஆபேலின்‌ பலி, நோவாவின்‌ பேழை, மோசேயின்‌ உடன்படிக்‌ 
கைக்‌ கூடாரம்‌ மற்றும்‌ சாலமோனின்‌ தேவாலயம்‌ ஆகியவற்‌ 
றிற்குப்‌ பரலோகத்திலிருந்து குறிப்புரைகள்‌ வந்தது போலவே, 
“சபை” என்று வழங்கப்படுகின்ற தேவனுடைய ஆவிக்குரிய 
இந்த ஆலயத்திற்கும்‌ வந்தது. இந்தக்‌ குறிப்புரைகள்‌ பரலோகத்‌ 
திலிருந்து, கிறிஸ்துவின்‌ அப்போஸ்தலர்களுக்கு அனுப்பப்‌ 
பட்டது. கிறிஸ்தவத்தின்‌ “தொடக்கம்‌” பற்றி முன்னுரைக்கை 
யில்‌ (இ.பி. 30, அப்‌. 2:1-47; 11:15), சபைக்கான பிதாவின்‌ 
மாதிரியை இயேசு பன்னிருவருக்கும்‌ அறிவித்தார்‌: “பூலோ 
கத்திலே நீங்கள்‌ எவைகளைக்‌ கட்டுவீர்களோ அவைகள்‌ 
பரலோகத்திலும்‌ கட்டப்பட்டிருக்கும்‌ (கிரேக்கம்‌: ௪51௭ 
dedemena); பூலோகத்திலே நீங்கள்‌ எவைகளைக்‌ கட்டவிழ்ப்‌ 
பீர்களோ, அவைகள்‌ பரலோகத்திலும்‌ கட்டவிழ்க்கப்‌ 
பட்டிருக்கும்‌” (கிரேக்கம்‌: ௪5a lelumena) (மத்‌. 18:18). 

அப்போஸ்தலர்கள்‌ எதையும்‌ கூறுவதற்கு அல்லது எழுது 
வதற்கு முன்னதாகவே அவர்கள்‌ கூறப்போகிற அல்லது எழுதப்‌ 
போகிறவைகள்‌, அப்போஸ்தலர்களுக்கு எருசலேமில்‌, பெந்தெ 
கொஸ்தே நாளில்‌ அனுப்பப்படவிருந்த பரிசுத்த ஆவியான 
வரிடத்தில்‌ பிதாவினால்‌ கூறப்பட்டன (யோவா. 14:26; அப்‌. 
1:8; 2:1-4). ஆவியானவர்‌ “சுயமாய்‌” ஒன்றும்‌ பேசுவதில்லை; 
ஆனால்‌ பிதாவானவர்‌ தம்மிடத்தில்‌ கூறக்‌ கேட்டவைகளை, 
“சகல சத்தியத்திற்குள்ளும்‌” அப்போஸ்தலார்களை வழி நடத்து 
வதற்காக அவர்‌ “அறிவிப்பார்‌” (யோவா. 16:13). 

“மறு ஜென்ம காலம்‌” முழுவதும்‌ “பன்னிரெண்டு சிங்கா 
சனங்களின்மேல்‌” அமர்ந்திருக்கும்‌ “தூதர்களாக” அப்போஸ்‌ 
குலாகள்‌ இருக்க வேண்டியிருந்தது (மத்‌. 19:28). அவர்கள்‌ 
“உலகத்தின்‌ முடிவு பரியந்தம்‌” “வானத்திலிருந்து” “அதிகாரம்‌ 
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பெற்றவர்களாய்‌”' இருக்க வேண்டியுள்ளது (மத்‌. 18:18; 
28:20; 2 கொரி. 5:20; 1 தெச. 2:6ஐக்‌ காணவும்‌). கி.பி. 30, 
பெந்தெகொஸ்தே நாள்முதல்‌, கிறிஸ்துவின்‌ இரண்டாம்‌ 
வருகை வரையிலும்‌ “சத்திய ஆவியையும்‌, வஞ்சகத்தின்‌ 
ஆவியையும்‌” (1 யோவா. 4:6) வரையறுத்துப்‌ பார்ப்பதற்குரிய 
ஒரே வழி, “அப்போஸ்தலரின்‌ உபதேசசத்திற்குத்‌” திரும்புவது 
மட்டுமேயாகும்‌ (அப்‌. 2:42). புதிய ஏற்பாட்டின்‌ இருபத்தி 
யேழு புத்தகங்கள்‌ மட்டுமே இந்தப்‌ பூமியில்‌ இன்று 
அப்போஸ்தலர்களின்‌ உபகேசங்கள்‌ கிடைக்குமிடமாகும்‌. 
பிதாவானவரின்‌ சித்தம்‌ மற்றும்‌ ஞானத்தினால்‌, புதிய ஏற்பாடு 
நிறைவானதாய்‌, மாற்றப்பட முடியாததாய்‌, இறுதியானதாய்‌ 
உள்ளது (2 தீமோ. 3:17; 2 பேது. 1:3; கலா. 1:8, 9; யூதா 3). 


தேவன்‌ தந்த மாதிரிகள்‌ மறுக்கப்படுதல்‌ 
முதல்‌ நூற்றாண்டு சபையை மறுகட்டுமானம்‌ செய்வ 
தற்குப்‌ புதிய ஏற்பாட்டைப்‌ பின்பற்ற வேண்டும்‌ என்ற 
கருத்தைச்‌ சிலர்‌ இகழுகின்றனர்‌. அவர்கள்‌, “எந்த சபையை 
நீங்கள்‌ மறுகட்டுமானம்‌ செய்ய விரும்புகிறீர்கள்‌? சுவிசேஷ 
அறிவிப்பில்‌ வைராக்கியம்‌ குறைவுபட்ட எருசலேம்‌ சபை 
யையா? அல்லது வெளிப்படையான வேசித்தனமும்‌, சபை 
ஆராதனையில்‌ கர்த்தருடைய பந்தியின்‌ நேரத்தில்‌ மதுபான 
மயக்கமும்‌ நிறைந்திருந்த கொரிந்து சபையை மறுகட்டுமானம்‌ 
செய்யப்‌ போகிறீர்களா?” என்று கேட்கின்றனர்‌. 





முதல்‌ நூற்றாண்டு சபையில்‌ தேவன்‌ எவைகளை அங்க 
கரித்தார்‌ மற்றும்‌ எவைகளை அவர்‌ அங்கீகரிக்கவில்லை 
என்பதைப்‌ புதிய ஏற்பாடு தெளிவாக்குறெது. அது, நல்ல 
மற்றும்‌ கெட்ட எடுத்துக்காட்டுகளை நமக்கு கூறுகிறது, மற்றும்‌ 
பொதுமக்கள்‌ “நன்மை கீமையின்னதென்று பகுத்தறிய” 
(எபி. 5:14)க்‌ கூடிய வகையிலேயே அது எழுதப்பட்டுள்ளது. 

மக்கள்‌ யாவரும்‌ மாதிரியைப்‌ பின்பற்றுறெவர்களாயிருக்க 
வேண்டும்‌ என்று ஆதிமுதலே தேவன்‌ திட்டமிட்டிருந்தாலும்‌, 
காயீனில்‌ தொடங்கி (ஆதி. 4:5-7) ஆதி முதலாகவே, மாதிரியை 
மறுப்பவர்களும்‌ தோன்றியுள்ளனர்‌. மனிதனுடைய மேட்டி 
மையானது, மறுபடியும்‌ மறுபடியும்‌ அவனை பரலோகத்தின்‌ 
நடத்துதல்களை மறுதலிக்கவும்‌, “தன்‌ பார்வைக்குச்‌ சரி 
போனபடி” (நியா. 21:25) செய்யவும்‌ அவனை வழி நடத்திச்‌ 
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சென்றது. எரேமியா, “மனுஷனுடைய வழி அவனாலே 
ஆகிறதல்ல” என்று பிரசங்கித்தார்‌. அதாவது தன்‌ நடைகளை 
நடத்துகிறது அழியக்கூடியவனால்‌ முடியாதது (எரேமியா 10:23) 
என்றார்‌. “மனிதனே எல்லாவற்றிற்கும்‌ அளவீடாயிருக்கிறான்‌”” 
என்று அவனுடைய முரட்டுக்குணம்‌ வாதிடுகின்றது. 

“உங்களையே புத்திமான்களென்று எண்ணாதிருங்கள்‌” 
(ரோமர்‌ 12:16) என்ற அப்போஸ்தல எச்சரிப்பானது 
பொதுவாக உதாசினப்படுத்தப்படுகிறது. மனிதனுடைய சுய 
ஞானமானது, மானிடவியலாளர்களை, “ஆத்திகத்திற்கான 
காலம்‌ கடந்து விட்டது””; “எந்த தெய்வமும்‌ நம்மை இரட்சிக்‌ 
காது; நம்மை நாமே இரட்சித்துக்‌ கொள்ள வேண்டும்‌?“ 
என்றெல்லாம்‌ எழுதும்படி வழி நடத்துகின்றது. 

தேவன்‌ இருக்கின்றார்‌ என்று நம்பும்‌ சிலர்‌ கூட கிறிஸ்துவை 
மறுதலிக்கின்றனர்‌. “இயேசுவின்‌ மூலம்‌ மட்டுமே இரட்சிப்பு 
சாத்தியம்‌” என்ற கூற்றை “சுயநீதியுள்ளது” என்று அவர்கள்‌ 
உறுதியாய்‌ கூறுகின்றனர்‌. 

மற்ற சிலர்‌, தேவன்‌ இருக்கின்றார்‌ என்றும்‌, இரட்சிப்பு 
கிறிஸ்துவின்‌ மூலம்‌ மட்டுமே உண்டு என்றும்‌ கூறிக்‌ கொண்ட 
போதிலும்‌, சுவிசேஷத்திற்குக்‌ கீழ்ப்படியும்‌ மாதிரியைத்‌ துறந்து 
விடுகின்றனர்‌ (2 தெச. 1:7-9).* நிரூபணமற்ற கூற்றை உறுதியாகப்‌ 
பற்றும்‌ ஒரு சுவிசேஷப்‌ பிரசங்கியார்‌, “முழுக்குதல்‌ பெறாத 
நேர்மையானவர்கள்‌ நித்தியத்திற்கும்‌ இரட்சிக்கப்படுவார்கள்‌ 
என்று நம்புகின்றேன்‌” என்று எழுதியிருக்கறார்‌. 





வேறு சிலர்‌, எல்லா மாதிரிகளையும்‌ மறுத்து, ஒருவரும்‌ 
இழந்து போகப்பட மாட்டார்கள்‌ என்ற கருத்தைப்பற்றி 
யுள்ளனர்‌. அவர்கள்‌ தேவன்‌ மிக நல்லவரென்றும்‌, அன்புள்ள 
வரென்றும்‌, ஒருவரையும்‌ அவர்‌ நரகத்திற்கு அனுப்பமாட்டா 
ரென்றும்‌ ஒரு கருத்தை தங்கள்‌ ஆத்துமாவில்‌ நிலையாக 
வைத்துள்ளனர்‌. 

“அப்படியானால்‌, மனுஷனே, தேவனோடு எதிர்த்துத்‌ 
தூர்க்கிக்கிற நீ யார்‌?” (ரோமர்‌ 9:20அ). 








முடிவுரை 

இன்றைய நாட்களில்‌, தேவன்‌ நமக்கு ஒரு மாதிரியை 
அளித்துள்ளார்‌. ஒரு ஆசிரியரின்‌ வழிநடத்துதல்களைப்‌ 
பொருட்படுத்தாமல்‌, பொருளற்ற விதத்தில்‌ கிறுக்கிக்‌ 
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கொண்டிருக்கும்‌ பிள்ளையைப்‌ போல்‌ நாம்‌ இருக்க 
வேண்டாம்‌. மாறாக, தேவன்‌ விரும்புகின்றபடியான 
மாதிரியைப்‌ பின்பற்றுறெவர்களாய்‌ நாம்‌ இருக்கக்‌ கடவோம்‌. 
ஒருவரும்‌ கெட்டுப்‌ போகாமல்‌ எல்லாரும்‌ மனந்திரும்ப 
வேண்டுமென்பதே அவர்‌ விருப்பமாயுள்ளது (2 பேது. 3:9). 


குறிப்புகள்‌ 

தி.மு. ஐந்தாம்‌ நூற்றாண்டில்‌ வாழ்ந்த கிரேக்க தத்துவ ஞானி புரோட்ட 
கோரஸ்‌ என்பவரால்‌ இவ்வாறு கூறப்பட்டது. “மானிடவியல்‌ கொள்கை விளக்கம்‌ 
1”, புதிய மானிடவியலாளர்‌ (மே,/ஜூன்‌ 1933); மறுபதிப்பு - பால்‌ கர்ட்ஸ்‌, ௦04 
மானிடவியல்‌ கொள்கை விளக்கம்‌ 1 மற்றும்‌ 11 (பஃபல்லோ, N.Y.: புரோமித்யூஸ்‌ 
நூல்கள்‌, 1973), 8. “மானிடவியல்‌ கொள்கை விளக்கம்‌ 11”, மானிடவியலாளர்‌ 
(செப்டம்பர்‌,/ அக்டோபர்‌ 1973); பால்கர்ட்ஸின்‌ மறுபதிப்பு, 0 ., மானிடவியல்‌ 
கொள்கை விளக்கம்‌ 1 மற்றும்‌ 11 (பஃபல்லோ, N.Y. : புரோமித்யூஸ்‌ நூல்கள்‌, 1973), 





16. “ரோமர்‌ 6:17ல்‌ உள்ள “உபதேச சட்டம்‌” என்ற விளக்கத்துடன்‌ 6:3, 4ஐப்‌ 
படிக்கவும்‌. 
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ு குள்ளி: 
“ஒர்ோஸ்தல முன்மாதீரி 
எப்பொழுது கா குப்பருத்துகீன்றது?”” 


க பதுல்‌: 

தெய்வீக முன்மாதிரி என்ற விஷயத்தைப்‌ பொறுத்த 
மட்டில்‌, “அப்போஸ்தல முன்மாதிரி எப்பொழுது கட்டுப்‌ 
படுத்துகின்றது?” என்ற கேள்வி அடிக்கடி எழும்புகிறது. நமது 
கர்த்தரின்‌ அப்போஸ்தலார்களால்‌ எது கட்ட அல்லது 
கட்டவிழ்க்கப்படுகிறதோ, அது நியாயத்தீர்ப்பு நாள்‌ வரை 
யிலும்‌ கட்ட அல்லது கட்டவிழ்க்கப்பட்டி ருக்கும்‌ என்பதில்‌ 
வேத வசனங்கள்‌ தெளிவாய்‌ இருக்கின்றன (மத்‌. 16:19; 18:18). 
ஆலயத்தில்‌ (அப்‌. 2:46), ஒரு பள்ளியில்‌ (அப்‌. 19:9), வீடுகளில்‌ 
(அப்‌. 5:42) மற்றும்‌ ஆற்றோரத்தில்‌ (அப்‌. 16:13) உபதேசிக்கும்‌ 
முன்மாதிரிகளை அப்போஸ்கலர்கள்‌ வைத்துச்‌ சென்றுள்ளதை 
ஒருவர்‌ உற்று நோக்கும்‌ போது, “எந்த முன்மாதிரி கட்டுப்‌ 
படுத்துகின்றது?” என்று அவர்‌ கேட்கத்‌ தேவையில்லை. நாம்‌ 
இவ்விடங்கள்‌ எல்லாவற்றிலும்‌ உபதேசம்‌ செய்யலாம்‌. 

தேவன்‌ தமது சித்தத்தை அறியும்படி நாம்‌ கற்க வேண்டும்‌ 
என்று விரும்புகிறார்‌ (1 கீமோ. 4:13; எபே. 5:17). சில விஷயங்‌ 
களில்‌ எது சரியானதென்று நமக்குள்ளேயே நாம்‌ தீர்மானிக்க 
வேண்டியுள்ளது (லூக்‌. 12:57). எப்படியிருப்பினும்‌, தெய்வீகக்‌ 
கொள்கை ஒன்று உள்ளடங்கியுள்ளபோது மட்டுமே 
அப்போஸ்தல முன்மாதிரி கட்டுப்படுத்தும்‌. 

கொள்கை என்பது சட்டம்‌ அல்லது செயல்பாடுகளின்‌ 
வரைமுறையாக உள்ளது. வேதவசனங்கள்‌, “மூல உபதேசங்‌ 
கள்‌” (எபி. 2:12; 6:1ஐக்‌ காண்க) பற்றிப்‌ பேசுகிறது. நாம்‌ சில 
“ரரமாணத்தின்‌”படி அல்லது “தரத்தின்‌”படி (கலா. 6:16; பிலி. 
3:16) நடக்கக்‌ கட்டளை பெற்றுள்ளோம்‌. 

அப்‌. 2:38, 41, 42ல்‌ முதல்‌ கொள்கைகள்‌ மற்றும்‌ முழுமை 
யான கொள்கைகள்பற்றி நாம்‌ படிக்கின்றோம்‌. வேறுவார்த்தை 
களில்‌ சொல்வதானால்‌, கிறிஸ்துவுக்குள்‌ வருதல்‌ மற்றும்‌ 
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கிறிஸ்துவுக்குள்‌ தொடர்ந்து இருத்தல்‌ பற்றிய கொள்கைகள்‌ 
இங்குள்ளன. தேவனுடைய வசனத்தில்‌ இதற்கு மாற்று வழி 
எதுவும்‌ இல்லை. எனவே இந்த முன்மாதிரி கட்டுப்படுத்து 
கின்றது. 

அப்‌. 2:44ல்‌, நாம்‌, ஆதி சபையில்‌ சமூகத்தின்‌ செல்வங்கள்‌ 
பகிர்ந்து கொள்ளப்படுதல்‌ பற்றிப்‌ படிக்கின்றோம்‌. இது ஒரு 
கட்டுப்படுத்தும்‌ உதாரணமா? இல்லை, ஏனெனில்‌ அப்‌. 5:4ல்‌ 
ஒருவர்‌ தம்முடைய பொருட்கள்‌ அனைத்தையும்‌ ஒப்புக்‌ 
கொடுப்பதென்பது அவருடைய சுயவிருப்பத்‌ தேர்வாயிருப்ப 
தைக்‌ குறிப்பிடுகின்றது. 

அப்‌. 6ல்‌, சபையின்‌ பந்தி விசாரணைக்கென்று நபர்களைத்‌ 
தேர்ந்துகொள்ளும்‌ நிகழ்ச்சியில்‌, அப்போஸ்தலர்கள்‌ 
அந்நபர்களின்‌ பெயர்களை முன்மொழியவில்லை. சபைதான்‌ 
அந்நபர்களைத்‌ தெரிவு செய்ய வேண்டும்‌ என்பது 
அப்போஸ்தல முன்மாதிரியாய்‌ உள்ளது (அப்‌. 6:3). பிராந்திய 
சபையைப்‌ பொறுத்தமட்டில்‌, சுய ஆளுகை அமைப்பைத்‌ தவிர 
வேறு எந்த முன்மாதிரியும்‌ புதிய ஏற்பாடு முழுவதிலும்‌ நாம்‌ 
காணுவதில்லையாதலால்‌, இந்த அப்போஸ்தல முன்மாதிரி 
கட்டுப்படுத்துவதாய்‌ உள்ளது. வேதவசனங்களில்‌ இதற்கு 
மாற்று எதுவும்‌ ஏற்படுத்தப்படவில்லை. 

அப்‌. 8:9-24ல்‌, தேவனுடைய பிள்ளையாயிருந்தும்‌, 
தவறிழைக்கும்‌ ஒருவர்‌ தேவனுடைய இரக்கத்திற்குத்‌ 
இரும்புவதற்கான விதிபற்றி நாம்‌ படிக்கின்றோம்‌. மனந்திரும்பி 
ஜெபித்தல்‌ என்பதற்கப்பால்‌ வேறு ஏதேனும்‌ நாம்‌ படிக்கக்‌ 
கூடுமென்றால்‌, அப்‌. 8ல்‌ காணப்படும்‌ முன்மாதிரி கட்டுப்‌ 
படுத்தும்‌ என்று நாம்‌ கூற இயலாது. ஆனாலும்‌, வேதவசனங்‌ 
களில்‌ இதைத்‌ தவிர வேறு வழியொன்றும்‌ எங்கும்‌ தரப்பட 
வில்லை. 

அப்‌. 11:22ல்‌ ஒரு சபையானது இன்னொரு சபைக்கு 
சுவிசேஷ ஊழியரை அனுப்பி ஓத்துழைக்கலாம்‌ என்பதைக்‌ 
காண்கின்றோம்‌. இக்கொள்கையானது தவறாகப்‌ பயன்‌ 
படுத்தப்படக்‌ கூடும்‌. இதைப்‌ பெற்றுக்‌ கொள்ளும்‌ சபை 
யானது மற்ற சபைகளைச்‌ சார்ந்திருப்பதின்‌ மூலம்‌ பலவீனப்‌ 
படக்‌ கூடும்‌ என்று ஒருவர்‌ கூறலாம்‌. இன்னொருவர்‌, இவ்வாறு 
அனுப்பும்‌ சபை மிக முக்கியமான சபையாக ஆவதற்கு முயற்சி 
செய்வதாய்க்‌ கூறலாம்‌. மனிதர்கள்‌ என்ன சொல்லக்கூடும்‌ 
என்பது ஒரு பொருட்டல்ல, ஒரு சபையானது இன்னொரு 
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சபையின்‌ ஊழியத்தில்‌ உதவி செய்யலாம்‌ என்பது அப்போஸ்‌ 
குல முன்மாதிரியினால்‌ சரி என்னப்படுகிறது. இருப்பினும்‌, 
இந்த முன்மாதிரி கட்டுப்படுத்துகிறது என்று ஒருவர்‌ 
முடிவெடுக்கலாமா? வேறு வார்த்தைகளில்‌ சொல்வதானால்‌, 
பிராந்திய சபைகள்‌ பக்கி விருத்தியடைய இது ஒன்றுதான்‌ 
வழியா? நிச்சயமாக இல்லை. எபேசியர்‌ 4:16, “... சரீரம்‌ 
முழுவதும்‌, அதற்கு உதவியாயிருக்கிற சகல கணுக்களினாலும்‌ 
இசைவாய்க்‌ கூட்டி இணைக்கப்பட்டு, ஓவ்வொரு அவயமும்‌ 
தன்தன்‌ அளவுக்குத்‌ தக்கதாய்க்‌ கிரியை செய்கிறபடியே, அது 
அன்பினாலே தனக்கு பக்தி விருத்தி உண்டாக்குகிறதற்‌ 
கேதுவாகச்‌ சரீர வளர்ச்சியை உண்டாக்குகிறது”” என்று 
கூறுகிறது. இருப்பினும்‌, இந்த முன்மாதிரி புதிய ஏற்பாட்டில்‌ 
அங்கீகரிக்கப்பட்ட ஒரு வழியாய்‌ இருக்கிறது. 

அப்‌. 11ல்‌ வேறொரு முன்மாதிரியும்‌ தரப்பட்டுள்ளது. 
இதில்‌ சகோதரர்களின்‌ குழுவொன்று இன்னொரு சபை 
அல்லது சபைகளுக்கு நிதி உதவி அனுப்பியது. பின்வரும்‌ 
நான்கு காரணங்களின்‌ அடிப்படையில்‌ இவை செய்யப்‌ 
பட்டிருக்கலாம்‌ என்று ஒருவர்‌ வாதிடக்கூடும்‌: (1) அவசர 
நேரத்தில்‌ மட்டும்‌, (2) சகோதர சகோதரிகளுக்கு மட்டுமே 
இவ்வுதவி செய்யப்படலாம்‌, (3) குறிப்பிட்ட வரையறை 
அல்லது சபையின்‌ எல்லைகளுக்குப்‌ புறம்பே இவ்வுதவியில்‌ 
எதுவும்‌ பயன்படுத்தலாகாது, மற்றும்‌ (4) இது சகோதரர்களின்‌ 
கைகளில்‌ கொடுத்து அனுப்பப்பட வேண்டும்‌. இவ்விதமான 
காரணங்கள்‌ இவ்விஷயத்திற்கு அதிக அழுத்தம்‌ தருகின்றன. 
ஒரு சபை இன்னொரு சபைக்குப்‌ பணம்‌ அனுப்புகையில்‌ அது 
சபையின்‌ தன்னாட்சி அமைப்பை அழிக்கும்‌ என்ற வாத 
மானது, அந்தியோகியா சபை தனது கன்னாட்சி அமைப்பை 
இழந்து விட்டதென்ற வாதம்‌ செய்யும்படி வைக்கிறது. உதவி 
செய்தல்‌ தவறு என்று கூறினால்‌, யூதேயாவிலுள்ள மூப்பர்கள்‌ 
குவறு செய்தனர்‌ என்று கூறுவதற்கொப்பாகும்‌. தங்களது 
சொந்தப்‌ பொருட்கள்‌ மூலம்‌ நிறைவு செய்யவியலாத 
திட்டத்திற்கு அவர்கள்‌ உதவியேற்றனர்‌. அகராதியில்‌ 
உதவுபவர்‌ என்ற வார்த்தைக்கு, “மற்றொரு நபருடைய அல்லது 
இடத்தின்‌ வளர்ச்சிக்கென்று பொறுப்பேற்றுள்ளதாகத்‌ 
குன்னை ஒப்புக்‌ கொடுத்து எண்ணுபவர்‌” என்ற பொருள்‌ 
காணப்படுகிறது. 

அப்போஸ்தலருடைய நடபடிகளில்‌ நாம்‌ காண்கையில்‌, 13 
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மற்றும்‌ 14ம்‌ அதிகாரங்களில்‌ சபையானது ஊழியர்களை 
அனுப்பியதையும்‌, சபையானது அவர்களின்‌ அறிக்கையைப்‌ 
பெற்றுக்‌ கொண்டகையும்‌ காண்கின்றோம்‌. ஊழிய சமுதாயம்‌ 
என்ற முன்மாதிரி தரப்படவில்லையாதலால்‌, சபையே தேவனு 
டைய ஊழிய சமுதாயமாயுள்ளது என்ற அப்போஸ்தல 
முன்மாதிரி கட்டுப்படுத்துவதாய்‌ இருக்கின்றது. அப்‌. 14:23ல்‌, 
ஒவ்வொரு சபையிலும்‌ ஒன்றுக்கு மேற்பட்ட மூப்பர்கள்‌ 
இருப்பதைக்‌ காண்கின்றோம்‌. வேறு எவ்வித முன்மாதிரியும்‌ 
வேதவசனங்களில்‌ காணப்படாததால்‌, இந்த முன்மாதிரி 
கட்டுப்படுத்துகிறதென்று எடுத்துக்‌ கொள்ளப்பட வேண்டும்‌. 

அப்‌. 18:3ல்‌, பவுல்‌ கூடாரத்‌ தொழில்‌ செய்து தனக்குத்‌ 
துணை வருவாய்‌ ஈட்டிக்‌ கொண்டார்‌ என்று அறிகின்றோம்‌. 
இது ஒரு கட்டுப்படுத்தும்‌ முன்மாதிரியா? ஒருவர்‌ ஒரு தச்சுத்‌ 
தொழிலாளியாக இருக்க முடியுமா? ஊழியர்‌ ஒருவர்‌ 
சபையின்மூலம்‌ மட்டும்‌ முழு உதவி பெறக்கூடுமா? 
நிச்சயமாகவே, இவ்விஷயத்தில்‌ சுவிசேஷ ஊழியர்கள்‌ தங்கள்‌ 
சுயவிருப்பத்‌ கோர்வைச்‌ செய்யலாம்‌ என்று வேதவசனங்கள்‌ 
தெளிவாய்க்‌ கூறுகின்றன (1 கொரி. 9:11-14; 2 கொரி 11:8). 
கூடாரத்‌ தொழில்‌ செய்தல்‌ என்ற அப்போஸ்தல முன்மாதிரி 
கட்டுப்படுத்துவகல்ல. 

அப்‌. 20:7-9ல்‌, கர்த்தருடைய நாளில்‌, அப்பம்‌ பிடுவதற்கு, 
மூன்றாம்‌ தளத்தில்‌, இரவு நேரத்தில்‌ கூடி வந்ததைப்‌ படிக்கின்‌ 
றோம்‌. என்றால்‌, இது கர்த்தருடைய நாளில்‌ இராத்திரி 
வேளையில்‌, மூன்றாம்‌ தளத்தில்தான்‌ கூட வேண்டும்‌ என்ற 
கொள்கையைக்‌ கூறுகின்றதா? மற்ற வேதவசனங்கள்‌ 
(எபி. 10:25; வெளி. 1:10) வாரத்தின்‌ நாள்தான்‌ முக்கியம்‌ என்று 
உணர்த்துகின்றன. 

நாம்‌ தற்செயலானவைகளையும்‌, தெய்வீகக்‌ கொள்கை 
களையும்‌ வேறுபடுத்தக்‌ கற்றுக்கொள்ளும்படியாகவே தேவன்‌ 
விரும்புகின்றார்‌. 
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“ நீருள்வி? 
“த்ய ஏற்பா ரு சபையை நாம்‌ 
அடையாளம்‌ காண்பதெப்படி? 


க பதுல்‌: 

இரட்சிப்பு என்பது நல்ல, ஒழுக்கமான செயல்களை 
மட்டுமே சார்ந்ததாய்‌ இருந்தால்‌, புதிய ஏற்பாட்டு சபையை 
அடையாளம்‌ கண்டுகொள்ள முயற்சிக்கும்‌ நேரம்‌ வீணானதாய்‌ 
இருக்கும்‌. சபை ஆரம்பிக்கப்படுமுன்பே, சில மக்கள்‌ மிகச்‌ 
சிறந்த ஒழுக்க நெறியுள்ளவர்களாய்‌ இருந்தனர்‌, மற்றும்‌ சிலர்‌ 
கர்த்தருடைய சபைக்குள்ளும்‌, சபைக்குப்‌ புறம்பேயும்‌ 
இன்றுகூட உயர்ந்த கொள்கைகளுடன்‌ உள்ளனர்‌. ஒழுக்க 
நெறியானது, பாவி ஒருவரைப்‌ பரலோகத்தில்‌ கொண்டு 
சேர்க்குமென்றால்‌, இயேசுவின்‌ கொடுரமான மரணமானது 
தேவையற்றதாகவும்‌, மதியற்றதாகவும்‌ இருந்திருக்கும்‌. ஆனால்‌, 
இரட்சிப்புக்கு அவரது இரத்தம்‌ அவசியமாயுள்ளது, அவரது 
இரத்தத்தினாலே கிரயம்‌ கொள்ளப்பட்டபடியால்‌ சபைக்கும்‌ 
அது அவசியமானது (அப்‌. 20:28). சுவிசேஷேத்திற்குக்‌ கீழ்ப்படிகிற 
பாவி ஒருவருக்குண்டான இரட்சிப்பின்‌ கிரயத்தை அவரது 
இரத்தம்‌ செலுத்துகிறது - அந்தப்பாவி, குற்றங்களிலிருந்து 
கழுவப்படுகையில்‌ இரட்சிக்கப்பட்டவர்களுடைய கூட்டத்தில்‌ 
ஒரு உறுப்பினர்‌ ஆகிறார்‌. அந்தக்‌ குழுவே புதிய ஏற்பாட்டு 
சபையாகும்‌. அந்தக்‌ குழுவின்‌ உறுப்பினராக இருப்பதென்பது, 
கடந்தகாலப்‌ பாவங்களிலிருந்து இரட்சிப்பைப்‌ பெற்றுக்‌ 
கொள்வதென்று பொருளாகிறது. அந்தக்‌ குழுவில்‌ விசுவாச 
முள்ளவராய்‌ இருப்பது என்பது பரலோக நம்பிக்கையுடையவர்‌ 
என்று பொருளாகும்‌. அந்தக்‌ குழுவிற்கு வெளியே இருப்ப 
தென்பது இரட்சிப்பும்‌, பரலோகத்தின்‌ வாக்குத்தத்தங்களும்‌ 
இல்லாதிருப்பதென்று பொருளாகிறது. இந்த முரண்பாடானது, 
ஒருவர்‌ சபையை அடையாளம்‌ கண்டு, அதன்‌ பாகமாக மாறும்‌ 
முக்கியத்துவத்தை அடிக்கோடிட்டுக்‌ காண்பிக்கிறதாயுள்ளது. 

கொரிந்து பட்டணத்தில்‌, பாவிகள்‌ இயேசுவின்‌ வரலாற்‌ 
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றைக்கேட்டு அவருக்குள்ளாக முழுக்குதலைப்‌ பெற்றனர்‌ 
(அப்‌. 18:8; ரோமர்‌ 6:3-5ஐக்‌ காண்க). கடந்தகாலப்‌ பாவத்‌ 
திலிருந்து ஒருமுறை சுத்தமாக்கப்பட்ட அந்தப்‌ பாவிகள்‌, 
“கொரிந்துவில்‌ உள்ள தேவனுடைய சடையார்‌” (1 கொரி. 1:2) 
என்று அழைக்கப்பட்டனர்‌. ஆக, பாவிகள்‌ எங்காவது இயேசு 
வின்‌ வரலாற்றைக்‌ கேட்டு, விசுவாசத்தினாலே கீழ்ப்படிந்து 
அதற்குப்‌ பதிலளித்தால்‌ (அப்‌. 16:31; ரோமர்‌ 1:5), உடனடியாக 
அவர்கள்‌ புதிய ஏற்பாடு சபையாகிய, இரத்தத்தால்‌ கிரயம்‌ 
கொள்ளப்பட்ட குழுவின்‌ உறுப்பினராகின்றனர்‌. 
பெற்றோர்கள்‌ தங்களின்‌ ஒன்றுமறியாத குழந்தைகளை 
ஞானஸ்நானப்படுத்துகையில்‌, அது - விசுவாசிகளாய்‌ ஆகாதவர்‌ 
களாய்‌ அக்குழந்தைகள்‌ இருப்பதால்‌ - வேதவசனத்தில்‌ கூறிய 
படி இருக்க முடியாது, அக்குழந்தைகள்‌ புதிய ஏற்பாட்டு சபை 
யின்‌ உறுப்பினர்களாயிருக்க முடியாது. இன்னும்‌, பெற்றோர்‌ 
கள்‌ மற்றும்‌/அல்லது குழந்தைகள்‌ “ஞானஸ்நானத்தில்‌ 
அவரோடேகூட அடக்கம்‌ பண்ணப்படாமல்‌” (ரோமர்‌ 6:4) 
தெளிக்கப்பட்டால்‌, அவர்கள்‌ புதிய ஏற்பாட்டு சபையின்‌ 
உறுப்பினர்கள்‌ ஆகிவிட்டனர்‌ என்று சொல்வது சரியாகாது. 
புதிய ஏற்பாட்டில்‌ தனது ஆரம்பம்பற்றிக்‌ காணவியலாமல்‌, 
ஏதேனும்‌ கலைக்களஞ்சிய நூல்களில்‌ தனது ஆரம்பத்தைப்‌ 
பற்றிக்‌ காணுகின்ற சபை எதுவும்‌, தன்னைப்‌ புதிய ஏற்பாட்டின்‌ 
சபை என்று அழைத்துக்‌ கொள்ள முடியாது. எருசலேமில்‌, 
இயேசுவின்‌ மரணம்‌, அடக்கம்‌, உயிர்த்தெழுதலுக்குப்‌ பின்‌' 
வந்த முதல்‌ பெந்தெகொஸ்தே நாளில்‌ தனது ஆரறம்பத்தைக்‌ 
கொண்டிராக சபை லூக்‌. 24:46, 47; அப்‌. 2:41-47; 11:15) 
எதுவும்‌ தன்னை புதிய ஏற்பாட்டு சபை என்று சொந்தம்‌ 
கொண்டாட முடியாது. 
யாரேனும்‌ ஒரு மனிதர்‌ அல்லது பெண்ணைத்‌ தனது 
ஸ்தாபகர்‌ என்று திரும்பிப்‌ பார்க்கும்‌ சபை, தான்‌ இயேசுவால்‌ 
கட்டப்பட்டது (மத்‌. 16:18) என்று சொந்தம்‌ கொண்டாட 
முடியாது. புதிய ஏற்பாட்டின்‌ புத்தகங்களுக்கப்பால்‌, வேறு 
ஏதேனும்‌ சட்ட நூல்களைத்‌ தருகின்ற சபை தன்னைப்‌ புதிய 
ஏற்பாட்டின்‌ சபை என்று சொந்தம்‌ கொண்டாட முடியாது 
(யோவா. 14:26; 16:13; 1 யோவா. 4:6; 2 யோவா. 7-9). 
இதற்கு மாறாக, வாரத்தின்‌ முதல்‌ நாளிலே அப்பம்‌ பிட்கும்‌ 
படி ஒரு சபை கூடி வருமென்றால்‌ (அப்‌. 20:7), அது புதிய 
ஏற்பாட்டு சபையின்‌ ஒரு அடையாளத்தைப்‌ பெற்றுள்ளது 
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எனலாம்‌. வாரத்தின்‌ முதல்‌ நாளிலே உறுப்பினர்கள்‌ தங்களிடம்‌ 
உள்ளவற்றிலிருந்து கர்த்தருடைய ஊழியத்திற்கென்று 
காணிக்கை கொடுத்தார்களென்றால்‌ (1 கொரி. 16:1, 2) அந்த 
சபை, புதிய ஏற்பாட்டு சபையின்‌ ஒரு அடையாளத்தைப்‌ 
பெற்றுள்ளது எனலாம்‌. சங்கீதங்கள்‌, கீர்த்தனைகள்‌, ஞானப்‌ 
பாடல்கள்‌ ஆகியவற்றைப்‌ பாட (எபே. 5:19) ஒரு சபை கூடி 
வருகிறதென்றால்‌, அந்த சபை, புதிய ஏற்பாட்டு சபையின்‌ ஒரு 
அடையாளத்தைப்‌ பெற்றுள்ளது எனலாம்‌. ஆராதனையின்‌ 
இந்த செயல்களோடுகூட, கூடுதலாக இசைக்கருவிகளைப்‌ 
பயன்படுத்துதல்‌, தூபம்‌ காட்டுதல்‌, விக்கிரங்களை வணங்கு 
தல்‌, ஜெபங்களின்போது மெழுகுவர்த்திகள்‌ கொளுத்துதல்‌ 
ஆகியவை செய்யப்பட்டதென்றால்‌, இவைகள்‌ புதிய 
ஏற்பாட்டு சபை எதிலும்‌ காணப்படாத அடையாளங்கள்‌ 
ஆகும்‌. 

தேவபக்தியுள்ள, நேர்மையான மக்களை கொண்டதாக 
ஒரு சபை இருக்குமென்றால்‌, அது புதிய ஏற்பாட்டு சபையின்‌ 
குன்மைகளில்‌ ஒன்றாகும்‌. ஒரு சபையின்‌ உறுப்பினர்கள்‌, 
உலகத்தாராய்‌, மாம்ச இச்சைகளை நிறைவேற்றுகிறவர்களாய்‌ 
இருந்தால்‌ (கலா. 5:24, 22; 1 யோவா. 2:15), அது புதிய 
ஏற்பாட்டுக்குரிய விசுவாசமுள்ள சபையின்‌ நேர்‌ எதிரிடை 
யானதாகும்‌. 

கர்த்தருடைய ஊழியமாகிய சுவிசேஷ அறிவிப்பு, பக்தி 
விருத்தியுண்டாக்குதல்‌ மற்றும்‌ உபகார உதவி செய்தல்‌ 
(அப்‌. 11:22-24, 29, 30) ஆகியவற்றில்‌ ஒரு சபை மற்ற சபை 
களுடன்‌ ஒத்துழைக்கும்‌ என்றால்‌ அந்த சபை, புதிய ஏற்பாட்டு 
சபையின்‌ ஒரு அடையாளத்தைப்‌ பெற்றுள்ளது எனலாம்‌. அது 
ஒரு வேளை மற்ற சபைகளுடன்‌ ஒத்துழைக்கவில்லையென்‌ 
றால்‌, புதிய ஏற்பாட்டு சபையாக இருப்பதில்‌ குறைவுபட்டுக்‌ 
காணப்படுகிறது எனலாம்‌. தனிநபார்கள்‌ சுவிசேஷ அறிவிப்புப்‌ 
பணி செய்வதிலும்‌ (பிலி. 4:15-17), தேவனுடைய மக்களுக்குப்‌ 
பக்தி விருத்தி ஏற்படுத்துதலிலும்‌ (அப்‌. 15:3), உதாரகுணத்‌ 
திலும்‌ (அப்‌. 6:1-6) ஒரு சபை ஓத்துழைக்கிறதென்றால்‌, அந்த 
சபை புதிய ஏற்பாட்டு சபையின்‌ ஒரு அடையாளத்தைப்‌ 
பெற்றுள்ளது எனலாம்‌. அது இப்படிப்பட்ட ஓத்துழைப்பை 
மறுக்கிறதென்றால்‌, புதிய ஏற்பாட்டு சபையாக இருப்பதில்‌ 
குறைவுபட்டுக்‌ காணப்படுகிறது எனலாம்‌. 

சபை ஒரு பெயரை மட்டும்‌ பெற்றிருந்தால்‌, புதிய 
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ஏற்பாட்டு சபையாக இருப்பதில்‌ அதிகமாய்க்‌ குறைவுபட்டுக்‌ 
காணப்படுகிறது. மேலும்‌, அது தன்னையே ஒரு நாமகரணக்‌ 
கூட்டமாக்கியுள்ளது, ஏனெனில்‌ நாமகரணக்‌ கூட்டம்‌ என்பது 
“பெயருக்காகச்‌ செயல்படுவதாகும்‌.” ஒரு பெயரைக்‌ கொடுக்‌ 
கையில்‌ அது நாமகரணக்‌ கூட்டமாகிறது. புதிய ஏற்பாட்டில்‌ 
சபைக்கு ஒரு பெயரைக்‌ தேடுவது வீணான ஆராய்ச்சியாகும்‌, 
ஏனெனில்‌, சபையானது நாமகரணமற்றது, அதாவது 
பெயரற்றது ஆகும்‌.” 





குறிப்புகள்‌ 

1“இயேசு பிறப்பின்‌ காலத்தைப்பற்றிக்‌ கணிசமான அளவுக்குக்‌ குழப்பம்‌ 
உள்ளது. கி.பி. 1ஆம்‌ ஆண்டு டிசம்பர்‌ 25ம்‌ தேதியன்று அவர்‌ பிறக்கவில்லை. அவர்‌ 
பிறந்து சுமார்‌ ஆறு நூற்றாண்டுகளுக்குப்‌ பிறகுதான்‌ வரலாற்றை அதன்‌ 
நிகழ்ச்சிகளின்‌ வாயிலாக மதிப்பிடும்‌ முயற்சி தொடங்கியது. டயோனிஸியஸ்‌ 
எக்ஸிஜஸ்‌ என்பவர்‌ தம்மிடமிருந்த கணக்கடுகளைக்‌ கொண்டு, முந்தைய 
காலத்தைக்‌ கணித்து, அவர்‌ எது சரியென்று நினைத்தாரோ, அந்தத்‌ தேதியைக்‌ 
குறிப்பிட்டார்‌. அவரது கணக்கீட்டின்‌ அடிப்படையில்‌, கிறிஸ்தவ நாட்காட்டி 
யானது உண்டாக்கப்பட்டது. இன்றும்‌ அது நடைமுறையில்‌ உள்ளது. அவர்‌, 
குறிப்பிட்ட தேதியானது பின்னாளில்‌ சரியானதல்ல என்று நிரூபிக்கப்பட்டதே 
உண்மையில்‌ பிரச்சனையாயிற்று. அவர்‌ இன்னும்‌ நான்கு ஆண்டுகள்‌ பின்னோக்கிச்‌ 
சென்று கணக்கிட்டு இருக்க வேண்டும்‌. இயேசு பிறந்த ஆண்டு கி.மு. 5 அல்லது 
4ஆக இருக்க வேண்டும்‌. ஏரோதின்‌ மரணம்‌, யோவான்‌ ஸ்நானனின்‌ ஊழியத்‌ 
தொடக்கம்‌, ஆலயம்‌ கட்டியெழுப்பியது, இன்னபிற ஆதாரங்களின்‌ அடிப்‌ 
படையில்‌, கல்வியாளர்கள்‌ இந்தத்‌ தேதியில்‌ நம்பிக்கை கொண்டுள்ளனர்‌. 
குற்சமயத்தில்‌ உள்ள விவாதங்களுக்கு முயற்சிக்காமல்‌, கல்வியாளர்கள்‌ அனைவரும்‌ 
இந்தத்‌ தீர்மானத்தில்‌ ஒருமனமாயிருக்கின்றனர்‌ என்று நாம்‌ கூறலாம்‌” (11.1. 
ஹெஸ்ட்டர்‌, புதிய ஏற்பாட்டின்‌ இருதயம்‌ [லிபர்ட்டி, M௦.: குவாலிட்டி பிரஸ்‌, 
1963], 99); “ஏரோதின்‌ மரணத்திற்குப்‌ பின்பு உடனடியாக ஒரு சந்திர கிரகணம்‌ 
ஏற்பட்டதென்று யோசிபஸ்‌ குறிப்பிட்டுள்ளார்‌ (பண்டைக்கால ஆய்வுகள்‌ 261711. 
ஈi.4 [767]). இந்த சந்திர கிரகணம்‌ மார்ச்சு 12/18, கி.மு. 4 என்று 
தேதியிடப்படுகின்றது ... இன்று நாம்‌ பயன்படுத்தும்‌ நாள்காட்டி அமைப்பானது 
டயோனிஸியஸ்‌ எக்ஸிஜஸ்‌ (இ.பி. 500-550) என்பவரால்‌ ஆறாம்‌ நூற்றாண்டில்‌ 
வடிவமைக்கப்பட்டது, அவர்‌ இதற்குமுன்‌ பயன்படுத்தப்பட்ட டயோகிளிட்டின்‌ 
கால அளவைக்‌ கைவிட்டார்‌. டயோனிஸியஸ்‌ எக்ஸிஜஸ்‌ தமது கணக்கீட்டில்‌ 
கி.பி. 1 ஆம்‌ ஆண்டும்‌, ரோமாபுரி ஸ்தாபிக்கப்பட்ட 7254ம்‌ ஆண்டும்‌ ஒன்றாக 
இருப்பதாகக்‌ கணித்தார்‌; ஆனால்‌ அவரது கணக்கீட்டில்‌ தவறு இருந்தது, இதுவும்‌, 
மற்றும்‌ மேலே கூறப்பட்ட யோரிெபஸின்‌ விபரங்களும்‌, பின்னாளில்‌ வந்த 
நாளாய்வாளர்கள்‌ கிறிஸ்துவின்‌ பிறப்பு ஏரோதின்‌ மரணத்திற்கு முன்‌ 


47 


தேதியிட்டிருந்ததை உணரும்படி வலியுறுத்திற்று, அது கி.மு. 4க்குப்‌ பிறகு 
இருந்திருக்க முடியாது” (ஜேக்‌. 1. லூயிஸ்‌, மத்தேயு எழுதின சுவிசேஷம்‌, பாகம்‌ 1, 
ஜீவனுள்ள வசனங்களின்‌ விளக்கம்‌ [ஆஸ்டின்‌, டெக்ஸ்‌.: ஸ்வீட்‌ பப்ளிஷிங்‌ 
கம்பெனி, 1976], 50-51). 141451 யின்‌ படி, கர்த்தருடைய சபைக்குப்‌ பின்வரும்‌ 
பெயர்கள்‌ உள்ளன. (1) “என்‌ சபை” (மத்‌. 16:18) ஒருமுறை; (2) “சபை” (மத்‌. 18:17), 
63 முறைகள்‌, அல்லது “சபைகள்‌” சுமார்‌ 29 முறைகள்‌; (3) “தேவனுடைய சபை” 
(1 கொரி. 1:2), சுமார்‌ 9 முறைகள்‌; “தேவனுடைய சபைகள்‌” 3 முறைகள்‌; 
(4) “புறஜாதியாரில்‌ உண்டான சபை” (ரோமர்‌ 16:4), ஒருமுறை; (5) “கிறிஸ்துவின்‌ 
சபையார்‌” (ரோமர்‌ 16:16), ஒருமுறை; (6) “பரிசுத்தவான்‌௧ளுடைய சபைகள்‌” 
(1 கொரி. 14:83), ஒருமுறை; (7) “முதற்பேறோனவர்களின்‌ சர்வசங்கமாகிய சபை” 
யின்‌ மக்கள்‌ (எபி. 12:23), ஒருமுறை. இவ்வாறு, சபையில்‌ உள்ள மக்களின்‌ இயல்பு, 
அவர்களின்‌ அழைக்கப்பட்டமை, மற்றும்‌ அவர்களின்‌ சுதந்திரம்‌ பற்றிய ஏழு 
விதமான வித்தியாசப்பட்ட விளக்கங்கள்‌ காணப்படுகின்றன, ஆனால்‌ பெயர்‌ 
எதுவும்‌ தரப்படவில்லை. புதிய ஏற்பாட்டு சபைக்கு யாரேனும்‌ ஒருவர்‌, ஒரு பெயர்‌ 
கொடுக்கிறார்‌ என்றால்‌, அவர்‌ ஆவியானவர்‌ செய்யாத ஒன்றைச்‌ செய்றெவர்‌ 
ஆவார்‌. 
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* டூகூள்வி;: 
“தா ஏற்பா ரு சபை எப்பொழுது 
துவங்கீற்று?” 


& ராதல்‌; 

வேதாகமத்தின்‌ சபையின்‌ பிறந்த தேதியானது பல 
வினாக்களுக்கு விடையளிக்கிறது. பிறந்த குழந்தைகளை 
உறுப்பினராக்குதல்‌, ஓய்வுநாளை ஆசரித்தல்‌, தூபம்‌ காட்டுதல்‌, 
இசைக்கருவிகளைப்‌ பயன்படுத்துதல்‌, பலதார விவாகம்‌, 
யோவான்‌ ஸ்நானனைப்‌ பின்பற்றுதல்‌, கால்களைக்‌ கழுவுதல்‌, 
சிலுவையில்‌ தொங்கிய கள்ளனின்‌ எடுத்துக்காட்டைப்‌ 
பின்பற்றுதல்‌ போன்றவை சரியா தவறா என்று நிர்ணயிப்பதில்‌ 
அந்தத்‌ தேதி பெரும்‌ பங்கேற்கிறது. 





சபையே இராஜ்யமாகும்‌ 
சபை என்பதே இராஜ்யமாக உள்ளது என்ற உண்மையை 
அறிவதற்கு, சபை பிறந்த தேதியைக்‌ தெரிந்து கொள்வது மிக 
முக்கியமான செயலாகும்‌. “சபை” என்ற வார்த்தையானது, 





அழைக்கப்பட்ட மக்களாகிய சபை உறுப்பினர்களின்‌ பண்பு 
களை நேரடியாகச்‌ சுட்டிக்காட்டுகையில்‌, “இராஜ்யம்‌” என்ற 
வார்த்தையானது சபையின்‌ அரசாங்கத்தை நேரடியாகச்‌ 
சுட்டிக்காட்டுகிறது. இவ்விரு வார்த்தைகளும்‌ ஓரே 
அமைப்பையே குறிப்பிடுகின்றன. இவ்வுண்மை பின்‌ 
வருவனவற்றில்‌ காணப்படுகிறது: 

(1) இராஜ்யத்தின்‌ இராஜாவே சபையின்‌ தலைவராக 
இருக்கிறார்‌ (கொலோ. 1:13, 18). 

(2) இராஜ்யத்தின்‌ விதையே சபையின்‌ விதையாக உள்ளது 
லூக்‌. 8:11; 1 தெச. 2:18, 14). 

(3) இராஜ்யத்தின்‌ திறவுகோல்கள்‌ சபையின்‌ கதவைத்‌ 
திறக்கப்‌ பயன்பட்டன (மத்‌. 16:19; அப்‌. 2:47ஜக்‌ காண்க). 


(4) ஒரு பாவியை ஞானஸ்நானமே இராஜ்யத்திற்‌ 
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குள்ளாக்குகிறது, மற்றும்‌ ஒரு பாவியை ஞானஸ்நானமே 
சபைக்குள்ளாக்கிறது (யோவா. 3:5; 1 கொரி. 12:13). 

(5) இராஜ்யத்தில்‌ கர்த்தருடைய பந்தி இருப்பதாகக்‌ 
கூறப்படுகிறது, கர்த்தருடைய பந்தியானது சபையில்‌ முக்கிய 
பங்காக உள்ளது (லூக்‌. 22:29, 30; 1 கொரி. 10:16). 

(6) தேவனுடைய இராஜ்யம்‌ அசைவில்லாதது, சபையும்‌ 
என்றைக்கும்‌ நிலைநிற்கிறதாய்‌ உள்ளது (எபி. 12:28; 
எபே. 3:20, 21). 


வரவிருந்த ஒரு சபை 

இயேசு கி.பி. 30ல்‌ பரலோகத்திற்கு எடுத்துக்‌ கொள்ளப்‌ 
பட்டதற்குப்‌ பத்துநாள்‌ பின்பு வந்த ஒரு குறிப்பிட்ட 
ஞாயிற்றுக்கழமை(யூதர்களால்‌ “பெந்தெகொஸ்தே” நாள்‌ 
என்று அமைக்கப்பட்டது)க்கு முன்பு வரை, சபை அல்லது 
இராஜ்யம்‌ என்பது வரப்போகிற ஒன்றாய்‌ இருந்தது. (வரை 


படத்தைப்‌ பார்க்கவும்‌.) 





முடமான ஒரு சபையல்ல 

இயேசு பரலோகத்திற்கு எடுத்துக்‌ கொள்ளப்பட்டதற்குப்‌ 
பத்து நாள்‌ பின்பு வந்த ஒரு குறிப்பிட்ட ஞாயிற்றுக்கிழமைக்கு 
முன்பு, சபை தனது பிறந்தநாளைப்‌ பெற்றிருக்குமென்றால்‌, 
அது ஒரு முடமான, பயனற்ற சபையாகத்தான்‌ இருந்திருக்க 
வேண்டும்‌. அந்தக்‌ குறிப்பிட்ட ஞாயிற்றுக்கிழமைக்கு முன்பு 
தொடங்கியிருந்தால்‌, சபையானது, 

(1) யூதர்களை மட்டுமே கொண்டிருந்திருக்கும்‌ (மத்‌. 10:5, 
6; முதன்முதலில்‌ புறஜாதியார்‌, கிறிஸ்தவார்களானதை அப்‌. 10ல்‌ 
தான்‌ காண்கின்றோம்‌). 

(2) ஆவியற்றதாய்‌ இருந்திருக்கும்‌ (யோவா. 7:39). 

(3) இரத்தமற்றதாய்‌ இருந்திருக்கும்‌ (அப்‌. 20:28). 

(4) தலையற்றதாய்‌ இருந்திருக்கும்‌ (எபே. 1:22, 23; 5:23). 

(5) கிறிஸ்துவற்றதாய்‌ இருந்திருக்கும்‌ (மத்‌. 16:16-20). 

(6) வல்லமையற்றதாய்‌, செயல்படாத சடையாய்‌ 
இருந்திருக்கும்‌ (லூக்‌. 24:49; அப்‌. 1:4ஐக்‌ காண்க). 

மேற்கண்ட காரணங்களால்‌ இது உண்மையாகிறது. 


இருக்கின்ற ஒரு சபை 
பெந்தெகொஸ்தே என்று அழைக்கப்படுகின்ற அந்த 
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முக்கியமான வாரத்தின்‌ முதல்‌ நாளுக்குப்‌ பிறகு, சபையைப்‌ 
பற்றிய குறிப்பு வசனங்கள்‌ நடந்து முடிந்தவைகளைச்‌ சுட்டிக்‌ 
காட்டுகின்றன. (மறுபடியும்‌, வரைபடத்தைப்‌ பார்க்கவும்‌.) 
முன்னோக்கியும்‌, பின்னோக்கியும்‌ உள்ள இந்த வசனக்‌ 
குறிப்புகள்‌ யாவும்‌, கி.பி. 30ல்‌, பெந்தெகொஸ்தே என்ற 
நாளினையே சுட்டிக்காட்டுகின்றன. 


ஆரம்ப காலத்தின்‌ முக்கியத்துவம்‌ 

கி.பி. 30ல்‌, பெந்தெகொஸ்தே நாளன்று பலத்தோடே 
வரவிருந்த இராஜ்யம்‌ அல்லது சபை(மாற்‌. 9:1; லூக்‌. 24:49)யானது 
வேதவசனங்களில்‌, “ஆரம்ப” என்று (லூக்‌. 24:47; அப்‌. 11:15) 
தெளிவாய்க்‌ குறிப்பிடப்பட்டுள்ளது. இவ்வாறு ஆரம்ப நாள்‌ 
தெளிவாய்க்‌ குறிப்பிடப்பட்டுள்ளதால்‌, அந்த நாளுக்கு முன்பு 
இயேசு போதித்தவைகள்‌ எதுவும்‌ இப்பொழுது கட்டுப்படுத்தாது 
என்று பொருள்‌ அல்ல. மாறாக, ஏறக்குறைய அவர்‌ கூறிய 
யாவுமே, வரவிருந்த அவருடைய இராஜ்யம்‌ அல்லது சபையை 
எதிர்நோக்கியும்‌, தமது சீஷர்களை அந்த மகிமையுள்ள 
அமைப்பின்‌ உறுப்பினர்களாகத்‌ தயாரிக்கும்படியும்‌ இருந்தன. 
அவருடைய மலைப்பிரசங்கத்தில்‌ இருந்த கொள்கைகள்‌ 
(மத்‌. 5-7), குற்றம்‌ செய்த ஒருவரிடம்‌ நடந்துகொள்ளும்‌ 
முறைபற்றிய அவரது உபதேசம்‌ (மத்‌. 18:15-17), மற்றும்‌ விவாகம்‌, 
விவாகரத்துபற்றிய அவரது உபதேசம்‌ (மத்‌. 19:3-9) ஆகியவைகள்‌ 
யாவும்‌ மத்‌. 28:20ல்‌ அவர்‌ கொடுத்த பொதுக்கட்டளையில்‌ 
அடங்கியுள்ளன. அவர்‌ கட்டளையிட்ட யாவையும்‌ நாம்‌ 
கைக்கொள்ள வேண்டியுள்ளது. 

















இருப்பினும்‌, இயேசுவின்‌ வாழ்க்கையில்‌ ஒரு பாகமாயிருந்த 
யூதர்களின்‌ பஸ்கா (மத்‌. 26:18) மற்றும்‌ ஓய்வுநாளை ஆசரித்தல்‌ 
(லூக்‌. 4:16) ஆகியவை கிறிஸ்தவத்தில்‌ இல்லாதிருக்க வேண்டி 
யுள்ளது. குறிப்பிட்ட சூழ்நிலையில்‌ கொடுக்கப்பட்ட கட்டளை 
களான, பையையும்‌ பாதரட்சைகளையும்‌ கொண்டு போகா 
இருத்தல்‌ (லூக்‌. 10:4), யூதர்களுக்கு மட்டும்‌ பிரசங்கித்தல்‌ 
(மத்‌. 10:5, 6) மற்றும்‌ இயேசுவே கிறிஸ்து என்று ஒருவருக்கும்‌ 
சொல்லாதிருத்தல்‌ (மத்‌. 16:20) முதலியவற்றிற்கு நாம்‌ கீழ்ப்‌ 
படிய வேண்டியதில்லை. 

அதே போன்று, இயேசு தமது சீஷார்களின்‌ கால்களைக்‌ 
கழுவிய நிகழ்ச்சியானது, சபையின்‌ சடங்காச்சாரமாக்கப்பட 
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வேண்டும்‌ என்ற நோக்கத்தில்‌ செய்யப்படவில்லை. சபை 
நிறுவப்படுவதற்கு முன்னும்‌ (ஆதி. 18:4; லூக்‌. 7:44) அதற்கு 
பின்னும்‌ (1 தீமோ. 5:10), கால்களைக்‌ கழுவுதல்‌ என்பது 
இல்லத்தின்‌ உபசரிப்புச்‌ செயலாக நடைமுறைப்படுத்தப்‌ 
பட்டுள்ளது. அது சபையால்‌ இயற்றப்பட்ட சட்டமாக 
என்றும்‌ இருந்ததில்லை. 

இயேசு தமது ஊழிய நாட்களில்‌, அவர்‌ விரும்புகிற எந்த 
வொரு வகையிலும்‌ பாவங்களை மன்னிப்பதற்கு வல்லமை 
பெற்றிருந்தார்‌ (மாற்‌. 2:10). அவ்விதமாகவே சிலுவையில்‌ 
தொங்கிய கள்ளனும்‌ ஞானஸ்நானமின்றியே இரட்சிக்கப்‌ 
பட்டான்‌, ஆனால்‌ கள்ளனுக்கு ஆறுதல்‌ அளிக்கும்‌ வார்த்தை 
களைக்‌ கூறிய அதே கர்த்தர்‌, பின்னாளில்‌, எல்லா மக்களும்‌ 
ஞானஸ்நானப்படுத்தப்பட வேண்டும்‌ என்று கட்டளை 








யிட்டார்‌ (மாற்‌. 16:15, 16). பாவமன்னிப்புக்கென்று எல்லா 
மக்களும்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றுக்‌ கொள்ள வேண்டும்‌ என்ற 
கட்டளையானது சபை பிறந்த நாள்‌ அன்று முதன்முறையாக 
மக்களுக்கு அறிவிக்கப்பட்டது. ஞானமுள்ள ஒருவர்‌, சபை 
பிறந்த நாளுக்கு முன்னதாக இரட்சிப்பின்‌ வழியைத்தேடி 
ஆராயமாட்டார்‌. அவ்வாறு அவர்‌ செய்தால்‌, கள்ளனின்‌ 
உதாரணத்தைப்‌ பின்பற்றுவதா அல்லது ஆபேலின்‌ பலியைப்‌ 
பின்பற்றுவதா என்று அறியாதிருப்பார்‌. இதற்கு மாறாக, 
பெந்தெகொஸ்தே நாளன்று பலத்துடன்‌ ஆரம்பிக்கப்பட 
சபையின்‌ தெளிவான உபதேசத்தைக்‌ தன்‌ வாழ்க்கையில்‌ அவர்‌ 
சரியான விளைவுகளை ஏற்படுத்தும்படி அனுமதித்தால்‌, 
இரட்சிக்கப்படச்‌ செய்ய வேண்டிய சரியான செயல்பற்றி 
அறிவார்‌. பெந்தெகொஸ்தே நாளன்று, வசனத்தைச்‌ சந்தோஷ 
மாய்‌ ஏற்றுக்‌ கொண்டவர்கள்‌, பெந்தெகொஸ்தே நாளுக்கு 
முன்னதாக, கள்ளனுக்கு நிகழ்ந்தது போலத்‌ தங்களுக்கும்‌ 
ஏதேனும்‌ நடக்கலாம்‌ என்ற எதிர்ப்பார்ப்பில்‌ அந்த தேவவசனங்‌ 
களை வெறுத்து ஒதுக்கவில்லை. மாறாக அவர்கள்‌ மனந்திரும்பி, 
ஞானஸ்நானம்‌ செய்யப்பட்டனர்‌ (அப்‌. 2:41). 

புதிய ஏற்பாட்டு சபையின்‌ பிறந்த தேதியின்‌ முக்கியத்‌ 
துவத்தை ஏற்றுக்கொள்ளத்‌ தவறுவதே, இன்றைய நாட்களில்‌ 
குழந்தைகளை சபையில்‌ உறுப்பினராக்குவது பரவலாகக்‌ 
காணப்படுவதற்கான காரணங்களில்‌ ஒன்றாகும்‌. பழைய 
ஏற்பாட்டு இஸ்ரவேலர்கள்‌ மற்றும்‌ இயேசுவின்‌ வாழ்க்கையின்‌ 
காலம்‌ ஆகியவற்றில்‌, குழந்தைகளை உறுப்பினராக்குவது சரி 
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என்பது உண்மையாக இருக்கும்‌ அதே வேளையில்‌, இயேசு 
ஸ்தாபித்த சபையில்‌, ஒவ்வொரு உறுப்பினரும்‌ “கர்த்தரை 
அறிவார்கள்‌” (எபி. 8:11) என்பதே முக்கியமான கொள்கையாய்‌ 
இருக்கிறது. இவ்வாறாக, சபையின்‌ பிறந்தநாளன்று, பிரசங்கித்த 
வசனத்தை ஏற்றுக்கொள்ளக்கூடிய அளவு வயது முதிர்ந்தவர்கள்‌ 
மட்டுமே ஞானஸ்நானம்‌ செய்விக்கப்பட்டனர்‌. 

பெந்தெகொஸ்தே நாளுக்கு முன்னதாக, தூபம்‌ காட்டுதல்‌ 
மற்றும்‌ இசைக்கருவிகளை ஆராதனையில்‌ பயன்படுத்துதல்‌ 
ஆகியவை செயல்பட்டன, ஆனால்‌ புதிய ஏற்பாட்டு சபையில்‌ 
இவ்விரண்டையும்‌ கட்டவும்‌, கட்டவிழ்க்கவும்‌ (மத்‌. 18:18) 
அப்போஸ்தலர்கள்‌, கிறிஸ்துவின்‌ அதிகாரத்தைப்‌ பெற்றிருந்த 
னர்‌. உண்மை இப்படியிருக்க, சிலர்‌ பெந்தெகொஸ்தே 
நாளுக்கு முன்பிருந்த பழைய ஏற்பாட்டு ஆராதனைக்குப்‌ 
பின்சென்று, தூபம்‌ காட்டுதல்‌ மற்றும்‌ இசைக்கருவிகள்‌ 
பயன்படுத்துதல்‌ ஆகியவற்றை கிறிஸ்தவ ஆராதனையில்‌ 
கொண்டு வந்து சேர்க்கின்றனர்‌. சிலர்‌ தூபம்‌ காட்டுதலை 
வெறுத்து ஒதுக்குகின்றனர்‌, ஆனால்‌ இசைக்கருவிகளைக்‌ 
கொண்டு வருகின்றனர்‌. கி.பி. 30, பெந்தெகொஸ்தே நாளன்று 
உண்டான சபையின்‌ “ஆரம்பம்‌” பற்றிய முக்கியத்துவத்தை 
ஒருவர்‌ உணர்ந்தால்‌, இப்பிரச்சனைகள்‌ தானாகவே 
இர்ந்துவிடும்‌. 

சிலர்‌, யோவான்‌ ஸ்நானனின்‌ மாபெரும்‌ ஊழியத்தைப்‌ 
பின்னோக்கிப்‌ பார்த்து, அவரைப்‌ பின்பற்ற முயற்சி செய்கின்‌ 
றனர்‌. யோவான்‌ எவ்வளவு பெரியவராக இருப்பினும்‌, 
அவருடையது ஒரு ஆயத்த ஊழியம்தான்‌ (லூக்‌. 1:17; யோவா. 
1:15). யோவான்‌ சிரச்சேதம்‌ செய்யப்பட்ட பிறகுதான்‌ புதிய 
ஏற்பாட்டு சபையின்‌ “ஆரம்பம்‌” வந்தது. எனவே, ஞானமுள்ள 
ஒருவர்‌, தேவனுடைய வசனத்தைச்‌ சரியாகப்‌ பகுத்துப்‌ 
பார்த்து, சபை பிறந்த நாளுக்கு முன்பாகவும்‌, பின்பாகவும்‌ 
நடந்தவைகளை புதிய ஏற்பாடு தெளிவாக வேறுபடுத்திக்‌ 
காட்டுவதைப்‌ பின்பற்றுவார்‌. 











அதே போல, ஞானமுள்ள ஒருவர்‌, எடுத்துக்காட்டாக, 
பழைய ஏற்பாட்டு ஓய்வு நாளைப்பற்றி எண்ணுகையில்‌, “நான்‌ 
அதைப்பற்றி வேதாகமத்தில்‌ பார்க்கிறேன்‌” என்று கண்ணை 
மூடிக்கொண்டு ஏற்றுக்கொள்ள மாட்டார்‌. மாறாக, அதை 
வேதாகமத்தில்‌ எந்த இடத்தில்‌ காண்கிறோம்‌ என்று பரிசீலனை 
செய்வார்‌. பெந்தெகொஸ்தே நாளுக்குப்பின்‌, தேவனுடைய 
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சபை அதை ஏற்றுக்கொண்டிருப்பதாக அவர்‌ கண்டால்‌, 
அதையே அவரும்‌ செய்வார்‌. இருப்பினும்‌, ஒரு காலத்தில்‌ அது 
தேவனால்‌ அனுமதிக்கப்பட்டிருந்தாலும்‌, பெந்தெகொஸ்தே 
நாளுக்குப்‌ பிறகு ஏற்பட்ட சபையின்‌ பாகமாக அது 
இல்லாததை அவர்‌ கண்டால்‌ (1 கொரி. 7:11; கொலோ. 
2:14-17), அந்த எடுத்துக்காட்டையே அவர்‌, பின்பற்றுவார்‌. 
கிறிஸ்துவத்தின்‌ ஆரம்பத்தினுடைய முக்கியத்துவம்‌ தமது 
செயல்களுக்கு வழிகாட்ட அவர்‌ அனுமதிப்பார்‌. 





முடிவுரை 

புதிய ஏற்பாட்டு சபையானது எப்பொழுது ஆரம்பித்தது 

என்பதை ஒருவர்‌ அறியும்போது. மதரீதியாக குழப்பம்‌ 

விளைவிக்கும்‌ பல கேள்விகள்‌ தீர்வுக்கு வருகின்றன. சத்திய 

வசனத்தைத்‌ தெளிவாகக்‌ கையாளுவதற்கு இதுவே முக்கிய 
மான திறவுகோலாகும்‌ (2 தீமோ. 2:15). 





குறிப்புகள்‌ 
கிறிஸ்துவின்‌ பிறந்த தேதியை ஏற்றுக்‌ கொள்வதைப்‌ பொறுத்து, தேதிகள்‌ 
வேறுபடுகின்றன. இதற்கு முந்திய பாடத்தின்‌ அடிக்குறிப்பு 1 ஐப்‌ பார்க்கவும்‌. 
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௯ கள்ளி: 
“சபை ஆரம்பித்குயோது அது 
எப்பழுபிருந்குது 2?” 


% ராதல்‌: 

வாழ்வின்‌ ஒவ்வொரு அம்சத்திலும்‌, நமக்கு ஒரு தரமும்‌, 
எடுத்துக்காட்டும்‌ தேவை. உதாரணமாக, மணி என்ன என்று 
சொல்வதற்கு, ஒருவர்‌ தமது கடிகாரத்தின்‌ வரலாற்றைச்‌ 
சார்ந்திருக்க மாட்டார்‌. “இந்தக்‌ கடிகாரம்‌, ஸ்காட்லாந்தைச்‌ 
சேர்ந்த எனது தாத்தாவினுடையது” என்று கூறுவதானது, அது 
சரியான நேரத்தைக்‌ காட்டும்‌ என்ற உத்தரவாதம்‌ அளிப்ப 
தில்லை. அது போலவே, “ஸ்காட்லாந்கைச்‌ சேர்ந்த எனது 
தாத்தா இந்த சபையின்‌ உறுப்பினராயிருந்தார்‌”” என்ற 
கூற்றானது, அது புதிய ஏற்பாட்டு சபை என்ற பொருளைத்‌ 
தராது. நேரத்தைக்‌ காப்பதில்‌, நம்பத்‌ தகுந்த ஒரே தரமாக 
இருப்பது - தேவனுடைய சூரியன்‌ மட்டுமே. அமெரிக்க 
நாட்டில்‌, சூரியனால்‌ கணக்கிடப்படும்‌ அன்றாட நேரச்‌ 
சைகைகள்‌ வர்ஜீனியாவின்‌ அர்லிங்டனின்‌ உள்ள கடல்‌ கணிப்பு 
மையத்தினால்‌ பரப்பப்படுகின்றன. எல்லாக்‌ கடிகாரங்களும்‌ 
இந்தச்‌ சைகைகளுக்கு, ஒத்திசையச்‌ செய்யப்பட முடியும்‌. 

கடையில்‌ வாங்கும்‌ ஒவ்வொருவரும்‌, ஒரு பவுண்டு அரிசி 
பொட்டலத்தில்‌ பதினாறு அவுன்ஸ-களும்‌, அல்லது ஒரு கெஜ 
துணியில்‌, முப்பத்தாறு இன்ச்சுகளும்‌ உள்ளனவா என்று அறிய 
விரும்புகின்றனர்‌. இவ்வாறு நாம்‌, எடைகளும்‌, அளவுகளும்‌ 
ஒப்பிடப்படும்‌ விதத்திற்கான தரங்களைப்‌ பெற்றுள்ளோம்‌, 
எடுத்துக்காட்டாக, வாஷிங்டன்‌ D.C. யில்‌ உள்ள தர நிர்ணயக்‌ 
கழகத்தின்‌, தேசீய அளவைப்படியிலான 3.28 அடி நீளமுள்ள 
முன்மாதிரி மீட்டர்‌ அளவை ஒன்றும்‌, 2,204-பவுண்டு 
எடையுள்ள முன்மாதிரி கிலோ கிராம்‌ ஒன்றும்‌ வைக்கப்‌ 
பட்டுள்ளன. பிரென்ச்சு அரசால்‌ அமெரிக்க நாட்டிற்கு 
நன்கொடையாகக்‌ தரப்பட்ட இவ்விரண்டு முன்மாதிரிகளும்‌ 
90 சதவீதம்‌ பிளாட்டினம்‌ மற்றும்‌ 10 சதவீதம்‌ இரீடியம்‌ 
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உலோகங்களைக்‌ கலந்து செய்யப்பட்டதாய்‌ உள்ளன, 
ஏனெனில்‌ இவ்வுலோகங்கள்‌ மிக மிகக்‌ குறைவான அளவே 
விரியும்‌ அல்லது சுருங்கும்‌ தன்மை கொண்டவை. இந்த முன்‌ 
மாதிரியிலிருந்து வேறுபடும்‌ எந்த அளவையும்‌ சரியற்றதாகும்‌. 
அதே போல, மார்க்கத்திற்கும்‌ மாறுபாடு அல்லது 
வேறுபாடு இல்லாத தரமான முன்மாதிரி ஓன்று இருக்க 
வேண்டும்‌! முன்மாதிரியான சபையின்‌ மேன்மையான 
முக்கியத்துவத்தை உணர்ந்த தேவன்‌, இன்றும்கூட அந்த 
சபையை காணக்கூடிய வகையிலேயே வைத்துள்ளார்‌, எனவே 
எல்லா சபைகளும்‌ அகைக்‌ தங்கள்‌ உதாரணமாகவும்‌, தரமா 
கவும்‌ எடுத்துக்‌ கொள்ளலாம்‌. தேவனுடைய தரமான இம்முன்‌ 
மாதிரியானது வாஷிங்டன்‌ அல்லது வேறொரு நகரத்தில்‌ 
பெட்டியொன்றில்‌ வைத்துப்‌ பூட்டப்பட்டிருக்கவில்லை. 
தேவனுடைய இந்த முன்மாதிரியானது அழிவில்லாத வேதா 
கமத்தில்‌ உள்ளது. வானமும்‌ பூமியும்‌ ஒழிந்து போனாலும்‌, 
இந்த முன்மாதிரி நிலைத்திருக்கும்‌. மனிதர்களுடைய 
பாரம்பரியங்கள்‌ வரலாம்‌, போகலாம்‌ ஆனால்‌ தேவனுடைய 
சபையானது நிலைத்திருக்கிறது. மிகவும்‌ துல்லியமான 
ஜாக்கிரதையுடன்‌ செய்யப்பட்ட பிளாட்டினம்‌ மற்றும்‌ 
இரீடியத்தால்‌ ஆன முன்மாதிரிகள்‌ கூட சற்று வேறுபடலாம்‌; 
ஆனால்‌ வேதாகமம்‌ கோடை மற்றும்‌ குளிரினால்‌ பாதிக்கப்‌ 
படுவதில்லை, காலங்கள்‌ செல்வதினாலோ அல்லது நாடுகள்‌ 
வீழ்வதினாலோ வேதாகமம்‌ பாதிக்கப்படுவதில்லை. மனிதன்‌ 
ஏற்படுத்திய தரம்‌ என்பது முழுமையற்றதாகும்‌ என்று 
ஒப்புக்கொள்ள வேண்டும்‌, ஆனால்‌ தேவன்‌ தாம்‌ ஏற்படுத்திய 
முன்மாதிரியை சுயாதனப்‌ பிரமாணமாகிய “பூரணப்‌ 
பிரமாணம்‌” (யாக்‌. 1:25) என்று அறிவித்துள்ளார்‌. 
முன்மாதிரியான மனிதர்‌ ஒருவரை, மற்ற எல்லாரும்‌ 
தங்களை ஒப்பிட்டுப்‌ பார்த்துக்‌ கொள்ளக்‌ கூடிய அளவு 
தரமுள்ள மனிதரை ஒருவர்‌ காண விரும்பினால்‌, “மத்தேயு, 
மாற்கு, லூக்கா மற்றும்‌ யோவான்‌ ஆகிய நான்கு சுவிசேஷங்‌ 
களுக்குச்‌ சென்று அவரைக்‌ காணுங்கள்‌” என்று வினயமான 
ஆய்வுத்‌ தேடல்கள்‌ பதில்‌ அளிக்கின்றன. முன்மாதிரியான 
சபையை ஒருவர்‌ காணவிரும்பினால்‌, ஆரம்பத்தில்‌ இருந்த 
சபையை அவர்‌ காண வேண்டும்‌, மனிதர்கள்‌ அதைக்‌ 
கறைப்படுத்தி, வஞ்சிப்பதற்கு முன்பு அது இருந்த நிலையை 
ஆராய வேண்டும்‌. ஆதியில்‌ சபை இருந்த வரலாறானது புதிய 
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ஏற்பாட்டில்‌, அப்போஸ்தலருடைய நடபடிகள்‌ நூல்‌ 
தொடங்கிக்‌ காணப்படுகிறது. 





சபையில்‌ பிரவேசிக்க தேவனுடைய 
மாதிரி 

தேவனுடைய சபையில்‌ பிரவேசிப்பதற்குள்ள சட்டம்‌ 
என்ன? இயேசு, மேகங்கள்‌ மூலமாக தமது பிதாவினிடத்திற்குச்‌ 
சென்றபோது, அவரால்‌ கட்டளையிடப்பட்ட அவரது 
அப்போஸ்தலர்கள்‌ எருசலேமுக்குச்‌ சென்று பரிசுத்த ஆவியின்‌ 
ஞானஸ்நானத்திற்காகக்‌ காத்திருந்தனர்‌. தேவனுடைய 
ஆவியானவார்‌ அவர்கள்‌ மேல்‌ வந்தபொழுது, அவர்கள்‌ 
ஒருமனப்பட்டவர்களாய்‌, ஓரிடத்தில்‌ தரித்திருந்தனர்‌. என்ன 
சொல்ல வேண்டும்‌ என்றோ, எதைப்‌ பிரசங்கிக்க வேண்டும்‌ 











என்றோ அவர்கள்‌ கவலைப்பட வேண்டியிருக்கவில்லை, 
ஏனெனில்‌ பரிசுத்த ஆவியானவரே அவர்களது நாவுகளில்‌ 
வார்த்தைகளை வைக்கவேண்டியிருந்தது. இன்றைய 
நாட்களின்‌ பிரசங்கியார்களிலிருந்து அவர்கள்‌ மாறுபட்டவர்‌ 
களாய்‌ இருந்தனர்‌ - தேவனுடைய ஆவியானவர்‌ தவறிழைக்‌ 
காதவராகலால்‌, அவர்கள்‌ தங்கள்‌ வார்த்தை, தங்கள்‌ உபதேசம்‌ 
இவற்றில்‌ தவறிழைக்காமல்‌ இருக்க முடிந்தது. இவ்விதமாக, 
இரண்டாயிரம்‌ ஆண்டுகளுக்கு முன்னதாக இருந்த இந்த 
மாதிரியை கற்றுக்கொள்வதில்‌ உள்ள முக்கியத்துவத்தை நாம்‌ 
காணுகின்றோம்‌; ஆவியானவரினால்‌ ஒவ்வொரு வார்த்தை 
யிலும்‌ வழி நடத்தப்படுகையில்‌, தேவன்‌ எதைப்‌ பிரசங்கிக்க 
விரும்பினாரோ அது நிச்சயமாகவே அறிவிக்கப்பட்டது. 
ஏவப்பட்ட அந்தப்‌ பிரசங்கியார்கள்‌, சபைக்குள்‌ பிரவேசிப்பதற்‌ 
குரிய தேவைகளைப்பற்றி என்ன கூறினார்கள்‌? 





இயேசு கிறிஸ்துவைப்பற்றிப்‌ பிரசங்கித்தல்‌ 

ஏவப்பட்ட இந்த மனிதர்கள்‌ முதலாவது பிரசங்கெதனர்‌ 
என்பதைக்‌ கவனியுங்கள்‌. அவர்கள்‌ குழந்தைகளிடம்‌ பேசிக்‌ 
கொண்டிருக்கவில்லை, அல்லது கேட்பவற்றைப்‌ புரிந்து, அதன்‌ 
படி செயல்பட இயலாதவர்களிடம்‌ பேசிக்‌ கொண்டிருக்க 
வில்லை, பொறுப்புள்ள மக்களைத்‌ தங்கள்‌ வார்த்தைகளினால்‌ 
மாற்றவே அவர்கள்‌ விரும்பினர்‌. அந்த மக்கள்‌ தங்களை 
இரட்சித்துக்கொள்ள ஆவியானவரின்‌ எவ்விதமான அபிஷே 
கத்தையும்‌ எதிர்பார்க்கவில்லை. ஒருவேளை அப்படி அவர்கள்‌ 
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எதிர்பார்த்திருந்தால்‌, பிரசங்கம்‌ என்பது தேவையற்ற 
தாயிருந்திருக்கும்‌; தேவன்‌ அனாவசியமான விஷயங்களில்‌ 
நேரத்தை வீணாக்கியிருக்க மாட்டார்‌. ஆனால்‌, பிரசங்கம்‌ 
என்பது அன்றும்‌ தேவையாயிருந்தது, இன்றும்‌ தேவையா 
யிருக்கிறது. இரட்சிப்புக்கான தேவனுடைய திட்டமானது 
சுவிசேஷச்‌ செய்தியைப்‌ பிரசங்கிப்பதையே அடிப்படையாகக்‌ 
கொண்டுள்ளது (1 கொரி. 1:21; ரோமர்‌ 10:13, 14). வசனத்தைப்‌ 
பிரசங்கிக்காமல்‌, மக்கள்‌ இரட்சிக்கப்பட முடியாது என்பதால்‌, 
அந்த வேலையைச்‌ செய்யும்படி கிறிஸ்து தமது அப்போஸ்தலர்‌ 
களுக்கு ஜாக்கிரதையாய்ப்‌ பயிற்சியளித்தார்‌. 

அவர்கள்‌ பிரசங்கித்தது என்ன? அப்‌. 2ல்‌, நாம்‌ 
பெந்தெகொஸ்தே நாள்‌ அன்று, பேதுருவின்‌ முதல்‌ சுவிசேஷப்‌ 
பிரசங்கத்தைப்பற்றிப்‌ படிக்கிறோம்‌: 


“இஸ்ரவேலரே, நான்‌ சொல்லும்‌ வார்த்தைகளைக்‌ 
கேளுங்கள்‌; நீங்கள்‌ அறிந்திருக்கிறபடி நசரேயனாகிய 
இயேசுவைக்‌ கொண்டு தேவன்‌ உங்களுக்குள்ளே பலத்த 
செய்கைகளையும்‌, அற்புதங்களையும்‌, அடையாளங்களையும்‌ 
நடப்பித்து, அவைகளினாலே அவரை உங்களுக்கு வெளிப்‌ 
படுத்தினார்‌. அப்படியிருந்தும்‌, தேவன்‌ நிர்ணயித்திருந்த 
ஆலோசனையின்படியேயும்‌, அவருடைய முன்னறிவின்படி 
யேயும்‌ ஒப்புக்கொடுக்கப்பட்ட அந்த இயேசுவை நீங்கள்‌ 
பிடித்து, அக்ரெமக்காரருடைய கைகளினாலே சிலுவையில்‌ 
ஆணியடித்துக்‌ கொலைசெய்தீர்கள்‌. தேவன்‌ அவருடைய 
மரண உபாதிகளின்‌ கட்டை அவிழ்த்து, அவரை எழுப்பினார்‌; 
அவர்‌ மரணத்தினால்‌ கட்டப்பட்டிருக்கக்‌ கூடாதிருந்தது. ” 

“.. அவருடைய ஆத்துமா பாதாளத்திலே விடப்படுவதில்லை, 
அவருடைய மாம்சம்‌ அழிவைக்‌ காண்பதில்லை. ... ஆகையால்‌, 
நீங்கள்‌ சிலுவையில்‌ அறைந்த இந்த இயேசுவையே தேவன்‌ 
ஆண்டவரும்‌ கிறிஸ்துவுமாக்கினாரென்று இஸ்ரவேல்‌ குடும்பத்‌ 
தூர்‌ யாவரும்‌ நிச்சயமாய்‌ அறியக்கடவர்கள்‌” (வ. 22-36). 


ஆவியானவரால்‌ ஏவப்பட்ட பிரசங்கியார்‌, இந்த வலிமை 
மற்றும்‌ மகிமையுள்ள உண்மைகளை அறிவித்தபோது, அதைக்‌ 
கவனித்துக்‌ கொண்டிருந்த கூட்டத்தார்‌, “இருதயத்திலே 
குத்தப்பட்டவர்களாகி, பேதுருவையும்‌ மற்ற அப்போஸ்தல 
ரையும்‌ பார்த்து: “சகோதரரே, நாங்கள்‌ என்ன செய்ய 
வேண்டும்‌?” என்றனர்‌” (வ. 37). அந்த வினயமான, ஆத்துமா 
ஆராய்ந்தறிகிற வினாவிற்கு, பிரசங்கியார்கள்‌ என்ன 
விடையளித்தனர்‌? 
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சுவிசேஷத்திற்குக்‌ கீழ்ப்படிதல்‌ 

தேவனுடைய பிரசங்கியார்கள்‌, சர்வசிருஷ்டிக்கும்‌ முதல்‌ 
பேறானவராகிய இயேசு மரித்தோரிலிருந்து உயிர்த்தெழுந்த 
நற்செய்தியை மட்டும்‌ அல்ல, மக்கள்‌ இரட்சிக்கப்படுவதற்கு 
என்ன செய்ய வேண்டும்‌ என்பதையும்‌ கூறினார்கள்‌. அந்த 
பிரசங்கியார்கள்‌, இயேசு ஒவ்வொருவருக்காகவும்‌ மரித்தார்‌ 
என்று விசுவாசித்தனர்‌, ஆனால்‌ அதுவே போதுமானதென்று 
அவர்கள்‌ எண்ணவில்லை; ஆண்கள்‌, பெண்கள்‌ அனைவரும்‌ 
அவருடைய பலியைப்பற்றி அறிய வேண்டும்‌ என்று அவர்கள்‌ 
எண்ணினர்‌. ஆகவே, அவர்கள்‌, சிலுவையின்‌ வரலாற்றைப்‌ 
பிரசங்கம்‌ செய்தனர்‌. ஒவ்வொருவரும்‌ (அவர்கள்‌ என்ன 
செய்திருப்பினும்‌, அவர்கள்‌ வாழ்க்கை எப்படியிருப்பினும்‌) 
இரட்சிக்கப்பட்டுவிடுவார்கள்‌ என்று அப்போஸ்தலர்கள்‌ 
நம்பவில்லை. அகிலம்‌ முழுவதையும்‌ படைத்த தேவனுக்கு 
முன்பாக, அவர்கள்‌ பாவத்தில்‌ இழந்து போகப்பட்டுக்‌ 
கொண்டிருப்பதை அப்போஸ்தலர்கள்‌ மக்களுக்குக்‌ 
கூறினார்கள்‌. 

மக்கள்‌, தாங்கள்‌ பாவத்திலிருப்பதை உணர்ந்து, அப்பாவத்‌ 
திலிருந்து மீண்டு வருவதற்கான வழியைக்‌ கேட்பதற்குக்‌ 
கெஞ்சினார்கள்‌. அவர்கள்‌, தேவனற்று, நம்பிக்கையற்று 
தாங்கள்‌ மரித்துப்போவதை விரும்பவில்லை. அந்தப்‌ 
பிரசங்கியார்கள்‌ என்ன கூறினார்கள்‌? என்று மறுபடியும்‌ நாம்‌ 
கேட்கிறோம்‌. “இரட்சிக்கப்படுங்கள்‌, உங்கள்‌ விருப்பத்‌ 
தேர்வின்படியான சபையில்‌ சேர்ந்துகொள்ளுங்கள்‌” என்று 
கூறினார்களா? நல்‌அர்த்தமுள்ள ஊழியர்கள்கூட, இன்றைய 
நாட்களில்‌ இவ்விதம்‌ பேசுகின்றனர்‌; ஆனால்‌, தேவனுடைய 
ஊழியர்கள்‌, ஒரு முன்மாதிரிப்‌ பிரசங்கத்தில்‌ இவ்வாறு 
பேசினார்களா? அவர்கள்‌, “நீங்கள்‌ விசுவாசித்தால்‌ போதும்‌, 
இரட்சிக்கப்படுவீர்கள்‌” என்றார்களா? இல்லை! பேதுரு 
அவர்களை நோக்கி: “நீங்கள்‌ மனந்திரும்பி, ஒவ்வொருவரும்‌ 
பாவமன்னிப்புக்கென்று இயேசு கிறிஸ்துவின்‌ நாமத்தினாலே 
ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றுக்கொள்ளுங்கள்‌, அப்பொழுது பரிசுத்த 
ஆவியின்‌ வரத்தைப்‌ பெறுவீர்கள்‌” (வ. 38) என்று கூறினார்‌. 
தேவனுடைய அங்கீகாரத்தின்படி, இந்தப்பதிவு மாற்றப்‌ 
பட்டிருக்கவில்லை. இது, வேதாகமத்தில்‌ உள்ள ஓவ்வொரு 
கூற்றுக்கும்‌ ஒத்திசைந்தே உள்ளது. இரட்சிக்கப்படுவதற்கு 
விசுவாசம்‌ மட்டும்‌ போதும்‌ என்று நான்‌ கூறினால்‌, தெய்வீக 
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முன்மாதிரிக்கு முரண்படுகிறவனாய்‌ இருப்பேன்‌. விசுவாசம்‌ 
தேவைகான்‌; விசுவாசமில்லாமல்‌ ஒருவார்‌ தேவனைப்‌ பிரியப்‌ 
படுத்த முடியாது - ஆயினும்‌ பிசாசுகளும்‌ விசுவாசிக்கின்றன! 
ஆயிரக்‌ கணக்கானோர்‌ விசுவாசிக்கின்றனர்‌, ஆனால்‌ 
இரட்சிக்கப்படவில்லை. ஒருவர்‌, தமது பாவங்களிலிருந்து 
மனந்திரும்பி, அப்பாவங்களுக்கு மன்னிப்பைத்தரும்‌ 
ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றுக்‌ கொள்ளுமளவுக்குப்‌ போதுமான 
விசுவாசம்‌ உள்ளவராயிருக்க வேண்டும்‌. வேதாகமத்தில்‌ உள்ள 
மற்ற எல்லா கூற்றுக்களும்‌ அப்‌. 2:38ல்‌ கூறப்பட்டவைகளுக்கு 
ஒத்திசைவாயுள்ளன, ஏனெனில்‌ ஓரே ஆவியானவரே 
ஒவ்வொரு கூற்றையும்‌ எழுதினார்‌. 

மேலும்‌, பாவி ஒருவர்‌ இயேசுவை விசுவாசித்து, தமது 
பாவங்களிலிருந்து மனந்திரும்பி, ஞானஸ்நானம்‌ பெறும்‌ 
போது, இரட்சிக்கப்பட்டு, கிறிஸ்தவராக, மறுபடி பிறக்கிறார்‌ 
என்பதை ஓவ்வொரு பிரசங்கியாரும்‌ ஏற்றுக்‌ கொள்வார்‌. இந்த 
ஒப்பந்தத்தை ஒருவரும்‌ சந்தேகிப்பதில்லை; வேதாகமத்தில்‌ 
தேவன்‌ கொடுத்துள்ள முன்மாதிரிக்கு இது முழுமையாகப்‌ 
பொருந்துகிறது. மனிதர்கள்‌ இன்றைய நாட்களில்‌ வேறு 
வழிகளைக்‌ காட்டுகின்றனர்‌, ஆனால்‌ அவர்கள்‌ அனைவரும்‌, 
தேவனுடைய முன்மாதிரி சரியானதென்று கூறுகின்றனர்‌. 
அறியாத ஒரு அளவையினுள்ளே நமது ஆத்துமாவை விட 
நீங்களும்‌ நானும்‌ தயாராயிருக்க முடியுமா? நித்தியத்தினி 
மித்தமாக, கேள்வி எழுப்பக்‌ கூடாத வகையிலான ஒரு 
அளவையைப்‌ பயன்படுத்துவதே நமக்குச்‌ சிறந்ததாகும்‌. 

என்றால்‌, தேவனுடைய சபைக்குள்‌ பிரவேசிப்பதற்கான 
சட்டம்தான்‌ என்னவாக இருந்தது? முதலாவது, இயேசு 
கிறிஸ்துவைப்பற்றி பிரசங்கிக்க வேண்டியிருந்தது. பிறகு, 
பிரசங்கியார்‌, மக்களிடம்‌ மனந்திரும்பி ஞானஸ்நானம்‌ 
பெற்றுக்கொள்ளும்படி கூறினார்‌. பேதுருவால்‌ பிரசங்கிக்கப்‌ 
பட்ட தேவனுடைய வசனத்தை ஏற்றுக்கொண்டவர்கள்‌ 
ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றனர்‌ என்றும்‌, அவ்விதமாய்‌ அன்றைய 
தினம்‌ ஏறக்குறைய மூவாயிரம்‌ ஆத்துமாக்கள்‌ இணைந்தனர்‌ 
என்றும்‌ வேதாகமம்‌ நமக்குக்‌ கூறுகிறது. இதையே நீங்களும்‌ 
நானும்‌ செய்தால்‌ என்ன? நாம்‌ இரட்சிக்கப்பட்டிருக்கிறோமா 
என்பதை நாம்‌ அப்பொழுது அறியாவிட்டால்‌, வேறு 
எப்பொழுது நாம்‌ அறியமுடியும்‌? தேவனுடைய தரமான 
முன்மாதிரியைப்‌ பின்பற்றுதல்‌, நமக்கு அவருடைய 
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கிருபையைத்தர உத்தரவாதமளிக்காதென்றால்‌, வேறு எதை 
நாம்‌ பின்பற்ற முடியும்‌? 

அப்போஸ்தலருடைய நடபடிகள்‌ நூலில்‌, முன்மாதிரி 
சபையின்‌ உறுப்பினராவதற்கான விதிகள்‌ கெளிவாக்கப்‌ 
பட்டுள்ளன. இயேசுவின்‌ வாழ்க்கை, மரணம்‌, உயிர்த்தெழுதல்‌ 
மற்றும்‌ பரத்துக்கேறுதல்‌ ஆகியவைபற்றி ஒரு பிரசங்கம்‌ 
நிகழ்த்தப்பட்டது. இம்மாபெரும்‌, முக்கியமான உண்மைகள்‌ 
விசுவாசிக்கப்பட்ட பிறகும்‌ (அப்‌. 2:36) பாவிகள்‌ இரட்சிக்கப்‌ 
படாமலேயே இருந்தனர்‌; அவர்கள்‌ இன்னும்‌ சபைக்குள்ளாக 
வராமலேயிருந்தனர்‌. கிறிஸ்துவின்‌ மேலுள்ள விசுவாசம்‌ 
மட்டுமல்ல, மனந்திரும்புதலும்‌, பாவமன்னிப்புக்கான ஞானஸ்‌ 
நானமும்‌ சேர்ந்துதான்‌ சபைக்குள்ளாக ஒருவரை உறுப்பின 
ராக்கும்‌ என்ற சட்டத்தைப்‌ பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ வரையறுத்‌ 
துள்ளார்‌. நீங்கள்‌ ஆராதிக்கும்‌ சபை, முன்மாதிரியான 
சபையைச்‌ சரியாகப்‌ பின்பற்றியதென்றால்‌, அதில்‌ உறுப்பினரா 
வதற்கு இதே விதிகள்‌ நடைமுறைப்படுத்தப்படும்‌. 

எடுத்துக்காட்டாக, முன்மாதிரி சபையில்‌ குழந்தைகள்‌ 
உறுப்பினராகவில்லை, ஏனெனில்‌ அதன்‌ ஒவ்வொரு உறுப்பின 
ரும்‌ வசனத்தை “ஏற்றுக்கொண்டவர்களாகவே” இருந்தனர்‌ 
(அப்‌. 2:41). முன்மாதிரி சபையில்‌ உறுப்பினராவதற்கு, 
சாதகமான வாக்குகளைப்‌ பெறுவது அவசியமாயிருக்க 
வில்லை; வசனத்தை ஏற்றுக்கொள்வதே முக்கியம்‌ என்று நாம்‌ 
படிக்கிறோம்‌. 

மேலும்‌, முன்மாதிரி சபையின்‌ நாட்களில்‌, இரட்சிக்கப்‌ 
பட்ட பிறகும்‌ கூட சபை உறுப்பினராக இல்லாத நிலை 
என்பதைப்பற்றிய எண்ணம்‌ இருந்ததில்லை. இதற்குமாறாக, 
இரட்சிக்கப்படாத வரையிலும்‌ ஒருவரும்‌ சபைக்குள்‌ 
சேர்ந்ததில்லை, இரட்சிக்கப்பட்டவுடன்‌ கர்த்தர்‌ அவர்களைத்‌ 
தமது சபையிலே சேர்த்துக்‌ கொண்டார்‌ (அப்‌. 2:47) என்ற 
நிலையே இருந்துள்ளது. 

















விசுவாசத்தின்‌ ஒரே சட்டத்திற்கான 
தேவனுடைய முன்மாதிரி 
“அப்போஸ்தலருடைய உபதேசம்தான்‌,”” முன்மாதிரி 
சபையில்‌ விசுவாசத்திற்கான சட்டம்‌ அல்லது மார்க்கக்‌ 
கோட்பாடாக இருந்தது (அப்‌. 2:42). அதாவது, முன்மாதிரி 
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சபையிலிருந்த உறுப்பினர்கள்‌, தாங்கள்‌ மோசே, சாலமோன்‌, 
தாவீது அல்லது யோவான்ஸ்நானன்‌ ஆகிய எவருடைய 
உபதேசத்தினாலும்‌ கட்டப்பட்டிருக்கவில்லை என்று புரிந்து 
கொண்டிருந்தார்கள்‌. உங்கள்‌ சபையானது, ஜோசப்‌ ஸ்மித்‌, 
மேரி பேக்கர்‌ எடி, எல்லன்‌ ஜி. வைட்‌, ஜான்‌ வெஸ்லி, மார்ட்டின்‌ 
லூத்தர்‌, அலெக்சான்டர்‌ கேம்ப்பெல்‌, சபை ஆலோசனைக்‌ 
குழுக்கள்‌, போப்‌, அல்லது சபையின்‌ முற்பிதாக்கள்‌ 
போன்றோருடைய உபசேசத்திற்குக்‌ கட்டுப்பட்டிருந்தால்‌, அது 
முன்மாதிரி சபையினால்‌ அறியப்படாத ஒன்றிற்குக்‌ கட்டுப்‌ 
பட்டுள்ளதாகும்‌. முன்மாதிரி சபையின்‌ உறுப்பினர்கள்‌ 
உண்மையின்‌ ஆவியை வஞ்சகத்தின்‌ ஆவியினின்று பிரித்‌ 
துணர்ந்து தீர்மானிக்க, “அப்போஸ்தலர்கள்‌ இதை உபதேசித்‌ 
தார்களா?”” என்ற ஒரே ஒரு திட்டமான அளவையைப்‌ 
பெற்றிருந்தனர்‌. (1 யோவா. 4:6ஐப்‌ பார்க்கவும்‌.) 


சகவாசத்திற்கான தேவனுடைய 
முன்மாதிரி 

முன்மாதிரி சபையில்‌ ஐக்கியத்தின்‌ ஐசுவரியங்களும்‌, 
ஆழமும்‌, உண்மையான ஒருமைப்பாடும்‌ இருந்தது. அவசரத்‌ 
தேவையிருந்த சமயங்களில்‌, உறுப்பினர்கள்‌ தங்களுக்குள்ள 
சொத்துக்களை விற்று அவையெல்லாவற்றையும்‌ சபைக்குக்‌ 
கொடுத்தனர்‌ (அப்‌. 2:44, 45). சாகாரண சமயங்களில்‌ தங்களது 
சொந்தக்‌ குடும்பங்களை விசாரிப்பதற்குத்‌ தேவையானவை 
களை அவர்கள்‌ தங்களிடத்தில்‌ வைத்துக்கொண்டனர்‌ 
(1 தீமோ. 5:8, 16). இரண்டு சமயங்களிலும்‌, சகோதர அன்பை 
அடிப்படையாகக்‌ கொண்ட உண்மையும்‌ (1 பேது. 1:22) 
மற்றும்‌ கிறிஸ்துவின்‌ மேலுள்ள அன்பினால்‌ ஏவப்பட்ட 
உண்மையும்‌ (2 கொரி. 8:8) காணப்பட்டது. 


கர்த்தருடைய பந்திக்கான 
தேவனுடைய முன்மாதிரி 
முன்மாதிரி சபையில்‌, உறுப்பினர்கள்‌ அனைவரும்‌ 


வாரத்தின்‌ முதல்‌ நாளில்‌ கூடி வந்தது, ஞாயிறு வேதபாட 
சாலைக்காகவோ (அது நல்லதாயினும்‌), பிரசங்கியாரின்‌ 
பிரசங்கத்தைக்‌ கேட்பதற்காகவோ (அது நல்லதாயினும்‌) அல்ல, 
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ஆனால்‌ நினைவு கூறத்தக்கவொன்றில்‌ பங்கேற்பதற்காகவே, 
(அப்‌. 20:7). நீங்கள்‌ ஆராதிக்கும்‌ சபை ஒவ்வொரு ஞாயிறன்றும்‌ 
கர்த்தருடைய பந்தியை ஆசரிக்கின்றதா? அப்போஸ்‌ 
தலருடைய உபதேசத்தைப்‌ பின்பற்றிய முன்மாதிரி சபையி 
லிருந்து அது மாறியகாயிருப்பின்‌, நீங்கள்‌ அந்த சபையை விட்டு 
வெளிவர வேண்டும்‌. 


சபையில்‌ ஆராதனைக்கான 
தேவனுடைய முன்மாதிரி 

முன்மாதிரி சபையில்‌ இரட்சிக்கப்பட்ட மக்கள்‌ அதன்‌ பிறகு 
என்ன செய்தனர்‌? அவர்கள்‌ எவ்விதம்‌ ஆராதித்தனர்‌? முதல்‌ 
கிறிஸ்தவர்கள்‌, எவ்விதம்‌ ஆராதித்தனர்‌ என்று நாம்‌ கற்பனை 
செய்ய வேண்டியதில்லை, ஏனெனில்‌ அங்கிகரிக்கப்பட்ட 
ஆராதனைக்கு வேதாகமம்‌ ஒரு முன்மாதிரியை வைத்துள்ளது. 
அப்‌. 2:42, “அவர்கள்‌ அப்போஸ்தலருடைய உபதேசத்திலும்‌, 
அந்நியோந்நியத்திலும்‌, அப்பம்‌ பிட்குதலிலும்‌, ஜெபம்‌ 
பண்ணுதலிலும்‌ உறுதியாய்த்‌ தரித்திருந்தார்கள்‌” என்று நமக்குக்‌ 
கூறுகிறது. 

ஆவியினால்‌ - ஏவப்பட்ட பிரசங்கியார்களின்‌ உபதேசத்தில்‌ 
அந்த மக்கள்‌ தரித்திருந்தனா்‌. அவர்களுடைய உபதேசம்‌, ஒரு 
நாமகரணக்‌ கூட்டத்தின்‌ தெளிவற்ற கருத்தாகவோ, அல்லது 
மனிதர்களால்‌ எழுதப்பட்ட சில சட்ட நூல்களாகவோ 
இருக்கவில்லை. அப்போஸ்தலருடைய உபதேசமானது 
உண்மையானதாகவும்‌, தேவன்‌ விரும்பிய அளவு விசாலமான 
தாகவும்‌ இருந்தது. 

மதத்தில்‌, அப்போஸ்கலரின்‌ உபதேசத்தைத்‌ தவிர, வேறு 
எதுவும்‌ உண்மையானதாக இருக்க முடியாது (மத்‌. 10:14, 15, 
40; 15:13ஐக்‌ காண்க). அநேக சபைகள்‌ தங்களை, இன்றைய 
நாட்களில்‌ நடக்கும்‌ நிகழ்ச்சிகளுக்குத்‌ தொடர்ந்து அர்ப்பணித்‌ 
துக்‌ கொண்டுள்ளன; அவர்களின்‌ போதகர்கள்‌ அரசியல்‌ 
சூழ்நிலையைப்பற்றி விரிவுரைகள்‌ அளிக்கின்றனர்‌. புகழ்பெற்ற 
பல நாமகரணக்‌ கூட்டங்கள்‌ அப்போஸ்தலருடைய 
உபதேசத்தில்‌ தரித்திருப்பதை மறுப்பதோடு கூட, கிறிஸ்தவர்‌ 
கள்‌ என்று தங்களைக்‌ கூறிக்கொள்ளும்‌ மக்கள்‌ கூட 
வேதாகமத்தைத்‌ தொடர்ந்து படிப்பதில்லை. ஞாயிறு 
வேதபாட சாலையிலேயே அநேகர்‌ திருப்திப்பட்டுக்‌ கொள்‌ 
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கின்றனர்‌. நண்பர்களே, அப்போஸ்தலருடைய உபதேசத்தைத்‌ 
தொடர்ந்து ஒருவர்‌ கற்றுக்‌ கொள்ளாவிடில்‌, மதரீதியாக அவர்‌ 
சரியான நிலையில்‌ இருக்க முடியாது; வேறு எவ்வழியிலும்‌ 
அவர்‌ எது சரியானதென்று அறிய முடியாது. 

சபையில்‌ முகன்முகல்‌ உறுப்பினரானவர்கள்‌, அப்போஸ்‌ 
தலருடைய உபதேசத்தைப்‌ பின்பற்றி, சகவாசத்தில்‌ 
தொடர்ந்து தரித்திருந்தனர்‌. அவர்கள்‌ ஒருவருக்கொருவர்‌ 
சிநேகிதராயும்‌, ஒருவருக்கொருவர்‌ உறுப்பினராயும்‌ 
இருந்தனர்‌. இவ்விதமாக, சகவாசத்தில்‌, அவர்கள்‌ தங்கள்‌ 
உடமைகளைத்‌ தாராளமாக வழங்கினர்‌. அவர்கள்‌ ஆடம்பர 
மான விருந்துகளுக்கோ அல்லது சபை மூலமான எவ்வித 
வியாபாரத்‌ திட்டங்களுக்கோ தங்களை அர்ப்பணிக்கவில்லை; 
மாறாக, தங்கள்‌ இருதயங்களில்‌ இருந்து அவர்கள்‌ 
கொடுத்தனர்‌. 

அப்போஸ்தலருடைய உபதேசமானது, முதல்‌ கிறிஸ்தவர்‌ 
கள்‌ கர்த்தருடைய பந்தியில்‌ தொடர்ந்து தரித்திருந்து, 
அப்பத்தைப்‌ பிட்கும்படி அவர்களை அர்ப்பணிக்கச்‌ செய்தது. 
அப்போஸ்தலருடைய உபதேசம்‌ அவர்களது இருதயங்களில்‌ 
நாட்டப்படாதிருந்தால்‌, அவர்கள்‌ தொடர்ந்து அப்பம்‌ பிட்க 
வேண்டும்‌ என்பதை அறியாதிருப்பார்கள்‌. அநேக மக்கள்‌ 
இன்று ஒழுங்கற்ற அல்லது ஒழுங்குள்ள இடைவெளிகளில்‌ 
அப்பம்‌ பிட்குதலில்‌ தொடர்ந்து ஈடுபடுகின்றனர்‌; ஆனால்‌ 
நீண்டகாலத்திற்கு முந்திய தேவனுடைய முன்மாதிரியில்‌ 
அங்கிகரிக்கப்பட்ட சபையானது தொடர்ந்து அப்பம்‌ பிட்கு 
தலில்‌ தரித்திருந்தது. எபி. 10:25, 1 கொரி. 16:2, மற்றும்‌ அப்‌. 
20:7 இவற்றின்‌ மூலம்‌, அப்போஸ்தலருடைய உபதேசமானது, 
கிறிஸ்தவர்களை ஒவ்வொரு வாரத்தின்‌ முதல்‌ நாளிலும்‌ 
அப்பம்‌ பிட்கும்படி கூடி வரச்செய்வதில்‌ வழி நடத்தியது என்று 
அறிகிறோம்‌. அந்த போதகர்களிடமிருந்து கற்றுக்கொண்ட 
அதே உபதேசத்தின்படியே, எருசலேமிலிருந்த சபையார்‌ 
வாரத்தின்‌ முதல்‌ நாளிலே அப்பம்‌ பிட்டு, பாத்திரத்தில்‌ பானம்‌ 
பண்ணினர்‌. ஒரு சபையானது, வாரத்தின்‌ முதல்‌ நாள்தோறும்‌ 
பந்தியில்‌ கலந்து கொள்ள வேண்டும்‌ என்பது தேவன்‌ 
அங்கீகரித்த நியமம்‌ ஆகும்‌. நமக்கு வழிகாட்டவைக்கப்பட்ட 
இந்த முன்மாதிரியிலிருந்து இன்றைய நாட்களில்‌ நாம்‌ 
குறைவுபடக்‌ கூடாது. 

தேவனுடைய முன்மாதிரி சபையில்‌ ஜெபங்கள்‌ என்பது 
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ஆராதனையின்‌ மற்றொரு அம்சமாயுள்ளது; இந்த அம்சத்தி 
லும்‌, சகோதரர்கள்‌ தங்கள்‌ விண்ணப்பங்கள்‌ பலன்‌ தருகின்றன 





என்ற விசுவாசத்துடன்‌ தொடர்ந்து தங்களை ஒப்புக்‌ கொடுத்‌ 
தனர்‌. இந்நாட்களில்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ மற்றும்‌ ஊழியர்கள்‌ என்று 
தங்களை அழைத்துக்கொள்ளும்‌ சிலர்‌ ஜெபத்தை நம்புவ 
தில்லை; அவர்கள்‌ நவீன கிறிஸ்தவர்கள்‌; உலகத்தின்‌ ஓட்டத்‌ 
தில்‌ எதையும்‌ ஜெபம்‌ எவ்விதம்‌ மாற்றக்‌ கூடும்‌ என்பதை 
அவர்கள்‌ காண முடியாது. ஜெபத்தின்‌ மதிப்பைப்பற்றிய 
கலந்துரையாடலில்‌ இப்பொழுது நாம்‌ ஈடுபடப்‌ போவ 
தில்லை. இருப்பினும்‌, தேவனால்‌ ஏவப்பட்ட மனிதர்களால்‌ 
போதிக்கப்பட்டு, இந்த பூமியில்‌ உண்டான முதல்‌ சபையில்‌, 
அதன்‌ உறுப்பினர்கள்‌ தொடர்ந்து ஜெபத்தில்‌ தரித்திருந்தனர்‌ 
என்பதை நாம்‌ நினைவு கூற வேண்டும்‌. நமக்கு முன்பாக 
வைக்கப்பட்டுள்ள இந்த முன்மாதிரியிலிருந்து நாம்‌ குறைவு 


படாதிருக்கக்‌ கட வோம்‌. 





அப்போஸ்தலர்கள்‌, கிறிஸ்தவர்களுக்கு, சங்கீதங்கள்‌, 
கீர்த்தனைகள்‌ மற்றும்‌ ஞானப்பாடல்களை தேவனை நோக்கிப்‌ 
பாடும்படியும்‌, தங்கள்‌ இருதயங்களில்‌ ஒருவருக்கொருவர்‌ 
பாடல்களை தியானித்துப்‌ பாடும்படியும்‌ போதித்தனர்‌. ஒரு 
சபைக்கு போதித்ததையே அவர்கள்‌ ஒவ்வொரு சபைக்கும்‌ 
போதித்தனர்‌. இவ்விதமாக, உதடுகளின்‌ கனியாகிய, ஸ்தோத்‌ 
திரங்களைப்‌ பாடுவது ஆராதனையின்‌ ஒரு அம்சமாகும்‌ 
என்பது அப்போஸ்தலர்களின்‌ உபதேசமாக இருந்தது. 


தேவனுடைய முன்மாதிரியின்‌ மற்ற 
பண்புகள்‌ 

ஜெபத்தின்‌ முக்கியத்துவத்தில்‌ காட்டப்பட்டபடி, முன்‌ 
மாதிரி சபையானது தேவனுடைய வழிநடத்துதலைச்‌ 
சார்ந்திருந்தது (அப்‌. 2:42; 4:24; 12:12). முன்மாதிரி சபையில்‌, 
ஒரே இருதயம்‌ மற்றும்‌ ஒரே குரலில்‌ அவர்கள்‌ தேவனை 
மகிமைப்படுத்துவதற்காக (ரோமர்‌ 15:6), ஒரே இருதயமும்‌, 
ஐக்கியக்கட்டும்‌ அனைத்து உறுப்பினர்களையும்‌ ஒரே சபை 
யாக்கிற்று (அப்‌. 4:32). நீங்கள்‌ ஆராதிக்கும்‌ சபை, பிரிவுக்‌ 
கூட்டங்களில்‌ ஒரு பிரிவுக்‌ கூட்டமாக, சபைகளில்‌ ஒரு 
சபையாக, நாமகரணக்‌ கூட்டங்களில்‌ ஒரு நாமகரணக்‌ கூட்ட 
மாக இருக்குமென்றால்‌, “காணப்படாத சபை” என்றழைக்கப்‌ 
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படும்‌ அக்கிளை, முன்மாதிரி சபையல்ல. 

முன்மாதிரி சபையில்‌, ஒழுங்கு முறை இருந்தது. தகுதியற்ற 
உறுப்பினர்கள்‌, ஐக்கியத்திலிருந்து நீக்கப்பட்டனர்‌ 
(அப்‌. 5:1-11ஐக்‌ காண்க; 1 கொரி. 5:13). மேலும்‌, முன்மாதிரி 
சபை சுவிசேஷ அறிவிப்பில்‌ வாஞ்சையுள்ளதாய்‌ இருந்தது. 
ஒவ்வொரு உறுப்பினரும்‌ (அப்‌. 8:4) - “ஒவ்வொரு முழுநேர 
ஊழியர்‌” மட்டுமல்ல - இரட்சிக்கப்பட்ட தற்கு சந்தோஷமாய்‌ 
இருந்ததோடு, அவர்கள்‌, மற்றவர்களும்‌ இரட்சிக்கப்பட 
வேண்டும்‌ என்றும்‌ விரும்பினார்கள்‌. ஆதிகிறிஸ்தவர்கள்‌ 
அன்றாடம்‌ இயேசுவைப்‌ போதிப்பதிலும்‌ ஓய்ந்து போகாமல்‌ 
ஈடுபட்டு (அப்‌. 5:28, 42) அவர்களுடைய போதகத்தினாலே 
“எருசலேமை நிரப்பினார்கள்‌.” மேலும்‌, முன்மாதிரி சபையில்‌ 
உண்மையான சந்தோஷம்‌ இருந்தது. அவர்கள்‌ “மகிழ்ச்சி 
யோடும்‌, கபடமில்லாத இருதயத்தோடும்‌” (அப்‌. 2:46) 
தேவனைத்‌ துதித்து, ஜனங்களெல்லாரிடத்திலும்‌ தயவு 
பெற்றிருந்தார்கள்‌. 





முடிவுரை 

எல்லா நாமகரணக்‌ கூட்டங்களிலிருந்தும்‌ விடுதலையாக, 
தேவனால்‌ அங்கிகரிக்கப்பட்ட முன்மாதிரியான சபைக்குத்‌ 
திரும்பி, உங்களை அதனுடன்‌ ஒப்பிட்டுப்‌ பாருங்கள்‌. 
நாமனைவரும்‌ இத்தெய்வீக முன்மாதிரிக்குத்‌ திரும்புவோமே 
யானால்‌, மதத்தில்‌ எவ்வளவு ஆச்சரியமான ஒருமைப்பாடு 
உண்டாயிருக்கும்‌! நாமனைவரும்‌ ஒன்றாயிருந்து, ஒரே 
வீட்டில்‌ ஜெபம்‌ செய்து, ஒன்றாகக்‌ கர்த்தருடைய பந்தியில்‌ 
போஜனம்‌ செய்வோம்‌. 36 அங்குல நீளமுள்ள ஒரு கஜக்கோல்‌ 
ஒன்றே அங்கீகரிக்கப்பட்டதுபோல, அங்கிகரிக்கப்பட்ட 
முன்மாதிரி சபையும்‌ ஒன்றே ஒன்றுதான்‌ உள்ளது. தரமான 
கஜக்கோலை மக்களை பின்பற்றுகையில்‌, வித்தியாசப்பட்ட 
அளவீடுகளுக்கிடையில்‌ தெரிவு செய்யவேண்டிய அவசியம்‌ 
இருக்காது; நாமும்‌ தரமான ஒரே சபையைப்‌ பின்பற்றும்‌ 
போது, வித்தியாசப்பட்ட சபைகளிடையே தெரிவு செய்ய 
வேண்டிய அவசியமும்‌ அவர்களுக்கு இருக்காது! 
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ு குள்ளி: 
“பதிய ஏற்பா? ன்‌ சபை 
ஆசாரியார்களைக்‌ கொண்டதா?” 


* ரரற்ல்‌£ 

வேதாகமத்தில்‌ உள்ள முக்கிய கருப்பொருள்களில்‌, 
“ஆசாரியத்துவம்‌” என்று அழைக்கப்படுவதும்‌ ஒன்று ஆகும்‌. 
இந்தக்‌ கருப்பொருள்‌ பழைய மற்றும்‌ புதிய ஏற்பாடு முழுவதும்‌ 
விரவியுள்ளது. இந்தக்‌ கருப்பொருளை நாம்‌ சற்று 
நெருக்கமாகக்‌ காண்போம்‌. 


பழைய ஏற்பாடு (எதிர்‌ நிலையில்‌) 
புதிய ஏற்பாடு 


பழைய ஏற்பாட்டில்‌ ஆசாரியத்துவம்‌ அனைவருக்கும்‌ 
உரியதல்ல. இஸ்ரவேலர்கள்‌ அனைவரும்‌ ஆசாரிய ஊழியம்‌ 
செய்வதற்கு அனுமதிக்கப்படவில்லை. ஆரோனும்‌, 
அவருடைய மகன்களும்‌, அவருடைய பேரப்பிள்ளைகளும்‌ 
“அவர்களின்‌ ஆசாரியத்துவத்தைக்‌ காத்துக்கொள்ள” வேண்டி 
யிருந்தது, ஆசாரிய ஊழியம்‌ செய்வதற்கு முற்படும்‌ சாதாரண 
மனிதன்‌ “கொலை செய்யப்பட?” வேண்டியிருந்தது 
(எண்‌. 3:10). 

பழைய ஏற்பாட்டிற்கே உரிய இந்தத்‌ தனித்தன்மை, புதிய 
ஏற்பாட்டின்‌ பாகமாக இல்லை. மாறாக, “கிறிஸ்தவர்‌” (1 பேது. 
4:16) என்ற பெயரை அணிந்த அனைவரும்‌, அவர்களைப்‌ 
படைத்தவரால்‌ பரிசுத்த ராஜரீக ஆசாரியக்‌ கூட்டம்‌ என்று 
கனப்படுத்தப்படுகின்றனார்‌. இயேசுவின்‌ மூலமாக, அவரது 
சபையின்‌ உறுப்பினர்கள்‌, தேவனுக்குப்‌ பிரியமான 
“அவிக்கேற்ற,” (சொல்லுக்கேற்றதல்ல) பலிகளைச்‌ செலுத்து 
கின்றனர்‌ (1 பேது. 2:5, 9). அப்போஸ்தலனாகிய யோவான்‌, 
இயேசுவை, “நம்மிடத்தில்‌ அன்புகூர்ந்து, தமது இரத்தத்‌ 
தினாலே நம்முடைய பாவங்களற நம்மைக்‌ கழுவி, தம்முடைய 
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பிதாவாகிய தேவனுக்கு முன்பாக நம்மை ராஜாக்களும்‌ 
ஆசாரியாகளுமாக்கின அவருக்கு மகிமையும்‌, வல்லமையும்‌ 
என்றென்றைக்கும்‌ உண்டாயிருப்பதாக ஆமென்‌” (வெளி. 1:6) 
என்று துதித்தார்‌. 

அடிக்கப்பட்ட, ஆனால்‌ உயிர்த்தெழுந்த ஆட்டுக்‌ குட்டி 
யானவரைப்பற்றி யோவான்‌ புகழ்‌ பாடல்‌ ஒன்றையும்‌ பதிவு 
செய்துள்ளார்‌, ஏனெனில்‌, தமது இரத்தத்தினாலே அவர்‌ எல்லா 
நாடுகளிலிருந்தும்‌ மக்களைக்‌ கிரயம்‌ கொடுத்து வாங்கி 
அவர்களை தேவனுக்கு ஆசாரியர்களாக்கினார்‌ (வெளி. 5:9, 10). 
இந்த ஆசாரியர்கள்‌ “தங்களது வாழ்வை அவருக்கு மட்டுமே 
ஒப்புக்கொடுக்கின்றனர்‌. ”' இவ்விதமாக, புதிய ஏற்பாடானது, 
ஆசாரியர்கள்‌ என்றொரு பிரிவினரை உயர்த்துவதற்குப்‌ 
பதிலாக, எல்லா கிறிஸ்தவரா்களையும்‌ - ஆண்‌ மற்றும்‌ பெண்‌, 
இளையோர்‌ மற்றும்‌ முதியோர்‌ அனைவரையும்‌ - ஆசாரியர்‌ 
களாக நோக்குகின்றது. 








புதிய ஏற்பாடு (எதிர்‌ நிலையில்‌) 
மனிதர்களின்‌ பாரம்பரியங்கள்‌ 

தனிப்படுத்தப்பட்ட துறவறக்‌ குழுவை மேன்மைப்‌ 
படுத்துவதற்காக, புகழ்பெற்ற மதங்கள்‌, புதிய ஏற்பாட்டுக்‌ 
கொள்கைகளைக்‌ கைவிட்டு விட்டன என்று துயரத்துடன்‌ 
கூறப்படுகிறது. மத குருக்கள்‌, “சாதாரண” மக்களின்‌ பாவங்‌ 
களை மன்னிக்கும்‌ அதிகாரத்தைப்‌ பெற்றுள்ளதாகக்‌ கூறப்‌ 
படுகிறது. இறையியலுக்கான ஒரு கத்தோலிக்க அகராதி என்ற 
நூலில்‌, மன்னிக்கும்‌ அதிகாரம்பற்றி (“நான்‌ உன்னை விடுதலை 
செய்கின்றேன்‌”), “அதிகாரத்தின்‌ மேல்படி” என்று விளக்க 
மளிக்கப்படுகிறது. மேலும்‌ அந்த அகராதியில்‌, கிறிஸ்துவினால்‌ 
இந்த அதிகாரம்‌, அப்போஸ்தலர்களுக்கும்‌, அவர்களைத்‌ 
தொடர்ந்து பின்வந்தவர்களுக்கும்‌, ஆயர்களுக்கும்‌, குருக்களுக்‌ 
கும்‌ மட்டுமே தரப்பட்டுள்ளது, மற்ற விசுவாசிகளுக்கு 
குரப்படுவதில்லை என்றும்‌ கூறுகிறது. “சாதாரண” ஆதரவாளர்‌ 
ஒவ்வொருவரும்‌, ஒரு இருக்கையும்‌, கவனித்துக்‌ கேட்பதற்‌ 
கான கம்பி வலையும்‌ கொண்ட பாவ சங்கீர்த்தனத்‌ 
தொட்டியிடம்‌ ஆண்டுக்கு ஒருமுறையாவது பிரவேசிக்கக்‌ 
கடமைப்பட்டவராயிருக்கிறார்‌. (சில சமயத்தில்‌ இது “உயிர்ப்பு 
நாள்‌ கடமை” என்று குறிப்பிடப்படுறெது). ஒருவர்‌ இதை 
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நிறைவேற்றா விட்டால்‌, அவர்‌ மதத்திற்குப்‌ புறம்பாக்கப்பட 
வேண்டும்‌. எப்படியிருப்பினும்‌, இறையியலுக்கான ஒரு 
கத்தோலிக்க அகராதி என்ற நூலில்‌ குறிப்பிட்டுள்ளபடி, 
“இரெந்து சங்கம்‌ கூடுவதற்கு முற்பட்ட காலம்‌ வரைக்கும்‌, 
பாவ மன்னிப்புகள்‌ சபைகளில்‌ வழங்கப்படவில்லை, சனிக்‌ 
கிழமை மாலை ஆறு முதல்‌ ஒன்பது மணி வரையிலும்‌ 
அப்போஸ்தலர்கள்‌, பாவ அறிக்கைகளைக்‌ கேட்பதற்கு 
அமர்ந்திருந்தார்கள்‌ என்று எண்ணுவது ஒரு முரண்பாடான 
தாகும்‌.” 


பழைய ஏற்பாட்டு இணைச்‌ சம்பவங்கள்‌ 

பழைய ஏற்பாட்டின்‌ தனித்துவமான ஆசாரியத்துவமானது, 
புதிய ஏற்பாட்டின்‌ ஆசாரியத்துவ வகையாகாது என்பதை நாம்‌ 
ஏற்கனவே பார்க்க முடியும்‌. இருப்பினும்‌, ஆரோனுடைய 
ஆசாரியத்துவ ஊழியத்திற்கும்‌, கிறிஸ்தவர்களின்‌ ஆசாரியத்து 
வத்திற்கும்‌ இடையில்‌ இணையான விஷயங்கள்‌ உள்ளன. 
அவற்றில்‌ ஏழு விஷயங்களைக்‌ கவனிப்போம்‌: 

(1) கழுவுதல்‌. ஆரோனும்‌ அவரது மகன்களும்‌ ஆசாரியார்‌ 
களாக ஊழியம்‌ செய்ய அனுமதிக்கப்படுவதற்கு முன்னதாக, 
அவர்களை, “ஆசரிப்புக்‌ கூடார வாசலுக்கு முன்பாக 
சேரப்பண்ணி” அவர்களைத்‌ “தண்ணீரினால்‌” கழுவினார்‌ 
(யாத்‌. 29:4; 40:12). அதேபோல, இன்றைய நாட்களில்‌ 
கிறிஸ்தவர்களாகின்ற மக்கள்‌, ஞானஸ்நான தண்ணீரில்‌ தங்கள்‌ 
சாரங்கள்‌ “கழுவப்படுகின்றனர்‌” (அப்‌. 22:16; 1 கொரி. 6:11; 
எபே. 5:26; தீத்து 3:5; எபி. 10:22ஐக்‌ காண்க). 

(2) தெளித்தல்‌. ஆரோனும்‌, அவர்‌ மகன்களும்‌ ஆசாரியார்‌ 
களாக அனுமதிக்கப்படுவதற்கு முன்பு, ஒரு ஆட்டுக்கடாவின்‌ 
இரத்தம்‌ அவர்கள்‌ மேல்‌ தெளிக்கப்பட வேண்டியிருந்தது 
(யாத்‌. 29:21). அதேபோல, இன்றைய நாட்களில்‌ மக்கள்‌ 
ஆசாரியர்களாக ஊழியம்‌ செய்வதற்கு முன்பு, கிறிஸ்துவின்‌ 
இரத்தம்‌ உருவகமாக, அவர்களின்‌ இருதயங்களில்‌ தெளிக்கப்‌ 
படுகின்றது (எபி. 10:22; 12:24; 1 பேது. 1:2). 

(3) அபிஷேகம்‌ செய்தல்‌. ஆரோனும்‌ அவர்‌ மகன்களும்‌, 
அவர்களின்‌ சரீரங்களில்‌ ஒரு விசேஷித்த சுகந்த வாசனையுள்ள 
“பரிசுத்த அபிஷேகத்‌ தைலம்‌” (“நறுமணத்‌ தைலக்காரனின்‌ 
வேலைத்‌ திறமையினால்‌ கூட்டப்பட்டது”) வார்க்கப்படும்‌ 
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வரை அவர்கள்‌ பழைய ஏற்பாட்டு ஆசாரியர்களாகப்‌ பரிசுத்தப்‌ 
படுத்தப்படவில்லை (யாத்‌. 30:23-30). ஒலிவ எண்ணெய்‌ 
மற்றும்‌ சுகந்த வர்க்கங்கள்‌ (வெள்ளைப்போளம்‌, கருவாப்‌ 
பட்டை மற்றும்‌ வசம்பு) ஆகியவை இதில்‌ பயன்படுத்தும்‌ 
விதம்பற்றி மோசேக்கு மிகக்‌ குறிப்பான கட்டளைகள்‌ 
தரப்பட்டன. 

ஆசாரியர்களுடைய சரீரங்கள்‌ சுகந்த வாசனையை 
வெளிப்படுத்தின (சங்‌. 133:1, 2). அந்தப்‌ பரிசுத்த அபிஷேக 
மானது, “தலைமுறை தோறும்‌ நித்திய ஆசாரியத்துவத்துக்கு 
ஏதுவாயிருக்கும்‌” என்று கர்த்தர்‌ கூறினார்‌ (யாத்‌. 40:15). 

இதற்கு இணையான வகையில்‌, கிறிஸ்தவர்களும்‌ தங்கள்‌ 
சரீரங்கள்‌ ஞானஸ்நான தண்ணீர்களால்‌ கழுவப்பட்டு, 
இயேசுவின்‌ இரத்தம்‌ தங்கள்‌ இருதயங்களில்‌ தெளிக்கப்பட்ட 
பிறகு, ஒரு அபிஷேகத்தைப்‌ பெறுகின்றனர்‌: அவர்கள்‌ தேவன்‌ 
தமக்குக்‌ கீழ்ப்படிகிறவா்களுக்கு அருளுகின்ற பரிசுத்த 
ஆவியைப்‌ பெறுகின்றனர்‌ (அப்‌. 2:32). பவுலின்‌ கூற்றுப்படி, 
அவர்களைத்‌ தேவனே அபிஷேகம்‌ பண்ணுகிறார்‌. “நமது 
இருதயங்களை” அவர்‌ முத்திரையிட்டு, பரிசுத்த ஆவியான 
வரின்‌ உத்தரவாதத்தைத்‌ தருகிறார்‌ (2 கொரி. 1:22). 

(4) உடையணிதல்‌. ஆரோனும்‌ அவர்‌ மகன்களும்‌ 
“மெல்லியதாக நெய்யப்பட்ட” உடைகளை அணிய வேண்டும்‌ 
என்று தேவன்‌ குறிப்பாகக்‌ கட்டளையிட்டிருந்தார்‌ (யாத்‌. 
35:19; 39:1). இடுப்புத்‌ தொடங்கி முழங்கால்‌ மட்டும்‌ உடுத்த 
மெல்லிய சணல்‌ நூல்‌ சல்லடங்கள்‌ அவர்களுக்கு ஆயத்தம்‌ 
பண்ணப்பட்டன. இவ்விதமாய்‌ ஆசாரியர்கள்‌ பரிசுத்த 
ஆராதனையின்‌ போது “குற்றம்‌ சுமந்து சாகாதபடி”” 
அவைகளை அணிந்தனர்‌ (யாக்‌. 28:42, 43). “மெல்லிய சணல்‌ 
நூலால்‌ நெய்யப்பட்ட சல்லடங்கள்‌” - மற்ற உடைகளான 
“மெல்லிய திரித்த சணல்‌ நூல்‌, நீலம்‌, இளஞ்சிவப்பு மற்றும்‌ 
சிவப்பு நூலால்‌ சித்திரத்‌ தையல்‌ வேலை செய்யப்பட்ட 
உடைகள்‌” - ஆகியவை “மகிமை மற்றும்‌ அலங்காரத்திற்காக” 
அணிவிக்கப்பட்டன (யாத்‌. 39:27-29; 28:40). மேலும்‌, 
இவ்விதமாய்‌ சரியாக உடுத்துவிக்கப்பட்ட ஆசாரியர்கள்‌, 
அதேபோன்று மகிமை மற்றும்‌ அலங்காரத்திற்காக, தலைப்பாகை 
யையும்‌ பெற்றிருந்தனர்‌ (யாத்‌. 28:40). தேவனுடைய விசேஷித்த 
பிரதிநிதியானவர்‌ இவ்விதமாக, தனது வாசனைத்‌ தைலங்களால்‌ 
மட்டுமல்லாது அவருடைய ஆடைகளினாலும்‌ வசீகரத்தைப்‌ 
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பெற்றிருந்தார்‌. தங்களது வாழ்வைப்‌ பரிசுத்தமாகவும்‌, தேவனுக்கு 
ஒப்புக்‌ கொடுத்தலாகவும்‌ அளித்த மனிதர்கள்‌ இவ்வித உடைகளை 
அணிந்து, தேவனுக்கு பரிசுத்த அலங்காரத்துடன்‌ ஊழியம்‌ 
செய்கையில்‌ (2 நாளா. 20:21; சங்‌. 29:2), அது கர்த்தருடைய 
இட்டத்தின்படியானதாக இருந்தது. 

கிறிஸ்தவர்களின்‌ சரியான, மற்றும்‌ ஏற்றுக்கொள்ளத்தக்க 
ஆடையலங்காரம்‌, தன்னடக்கமுள்ளதாய்‌ இருக்க வேண்டும்‌, 
ஆனால்‌ போதுமான ஆடையணிதல்‌ என்பது கிறிஸ்தவப்‌ 
பெண்மணிகள்‌ நோக்கத்தையும்‌ உள்ளடக்கியிருக்கிறது: 
அவர்கள்‌ தகுதியான வஸ்திரத்தினாலும்‌ (கிரேக்கம்‌: ௦5௦; 
1 தீமோ. 2:10) தெளிந்த புத்தியினாலும்‌ தங்களை அலங்கரிக்க 
வேண்டும்‌. கிறிஸ்தவப்‌ பெண்மணிகள்‌ தங்கள்‌ சரீர மற்றும்‌ 
புறம்பான அலங்கரிப்புக்கு அல்ல, ஆனால்‌ உள்ளான, 
சாந்தமும்‌, அமைகலுமுள்ள ஆவியாகிய அழியாத அலங்கரிப்‌ 
புக்குத்தான்‌ முக்கியத்துவம்‌ அளிக்க வேண்டும்‌ (1 பேது. 3:4). 
கிறிஸ்தவ ஆண்களுக்கென்று இதைப்பற்றிக்‌ கட்டளை 
தரப்படவில்லை என்றாலும்‌, தங்களின்‌ மறுபகுதியாகிய 
பெண்களைப்‌ போலவே, அவர்களும்‌ தன்னடக்கமுள்ள 
ஆடையணிந்து, இருதயத்தின்‌ உள்ளான அலங்கரிப்பில்‌ 
கவனம்‌ செலுத்த வேண்டும்‌ என்பதைப்‌ புரிந்துகொள்ளும்படி 
விடப்பட்டுள்ளனர்‌. இவ்வித உடைகள்‌ இருப்பின்‌, நியாயத்‌ 
தீர்ப்பின்‌ நாளிலே அவர்கள்‌ நிர்வாணமாய்க்‌ காணப்பட 
மாட்டார்கள்‌ (2 கொரி. 5:3). கிறிஸ்தவர்கள்‌ அனைவருக்கும்‌, 
உண்மையான நேர்த்தியான உடைகள்‌ அழியாத அலங்கரிப்‌ 
பல்ல, மாறாக உருவகமான நெய்த, சுத்தமும்‌ பிரகாசமுமான 
வஸ்திரங்களாகிய நீதியுள்ள செய்கைகளே அழியாத 
அலங்கரிப்பாகும்‌ (வெளி. 19:8). எல்லா கிறிஸ்தவர்களும்‌ 
சாரமுள்ள ஆடைகள்மேல்‌ கவனம்‌ செலுத்த வேண்டும்‌ என்று 
அறிவுறுத்தப்படுகிறார்கள்‌: 





.. உருக்கமான இரக்கத்தையும்‌, தயவையும்‌, மனத்தாழ்மை 
யையும்‌, சாந்தத்தையும்‌, நீடிய பொறுமையையும்‌ தரித்துக்‌ 
கொண்டு; ஒருவரையொருவர்‌ தாங்கி, ஒருவர்‌ பேரில்‌ 
ஒருவருக்குக்‌ குறைபாடு உண்டானால்‌, கிறிஸ்து உங்களுக்கு 
மன்னித்ததுபோல, ஒருவருக்கொருவர்‌ மன்னியுங்கள்‌. இவை 
எல்லாவற்றின்மேலும்‌, பூரண சற்குணத்தின்‌ கட்டாகிய 
அன்பைத்‌ தரித்துக்கொள்ளுங்கள்‌ (கொலோ. 3:12-14). 
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(5) நடையுடை பாவனை. ஆரோனுடைய வீட்டில்‌ 
சரியான பாவனையுள்ள ஆசாரியர்கள்‌ மோசேயின்‌ தெய்வீக 
அறிவுரைகளைப்‌ பின்பற்ற ஜாக்கிரதையாய்‌ இருக்க 
வேண்டும்‌. கர்த்தர்‌ கட்டளையிட்ட பரிசுத்த ஆராதனையில்‌ 
ஏதொன்றையும்‌ சேர்ப்பது அல்லது ஒதுக்குவது என்பது எந்த 
ஆசாரியனுக்கும்‌, ஆராயாமல்‌ ஏற்றுக்‌ கொள்ளும்‌ ஒரு கருத்தாக 
இருக்கும்‌ (உபா. 4:2; 12:32; நீதி. 30:6). அறியாமல்‌ செய்த 
பாவங்களுக்கு, தேவனுடைய பிரமாணம்‌ மன்னிப்பளிக்கும்‌ 
உபாயம்‌ ஒன்றைத்‌ தந்தது (லேவி. 5:18; எண்‌. 15:27, 28). 
இருப்பினும்‌, துணிகரமான பாவத்தைப்பற்றி தேவன்‌, 








அன்றியும்‌ தேசத்திலே பிறந்தவர்களிலாகிலும்‌, அந்நியர்களிலா 
கிலும்‌ எவனாவது துணிகரமாய்‌ யாதொன்றைச்‌ செய்தால்‌, 
அவன்‌ கர்த்தரை நிந்திக்றொன்‌; அந்த ஆத்துமா தன்‌ ஜனத்‌ 
திலிராதபடிக்கு அறுப்புண்டுபோகவேண்டும்‌. அவன்‌ கர்த்த 
ரின்‌ வார்த்தையை அசட்டைபண்ணி, அவர்‌ கற்பனையை 
மீறினபடியால்‌, அந்த ஆத்துமா அறுப்புண்டுபோகவேண்டும்‌; 
அவன்‌ அக்கிரமம்‌ அவன்‌ மேலிருக்கும்‌ (எண்‌. 15:30, 31) 
என்றார்‌. 


ஆரோனின்‌ இரு மகன்களான நாதாப்‌, அபியூ என்பவர்‌ 
களின்‌ கீழ்ப்படியாமையைப்‌ படிக்கையில்‌ நமக்கு அதிர்ச்சி 
ஏற்படுகிறது. எலெயேசர்‌, இத்தாமர்‌ ஆகியோரை விட 
மூத்தவார்களான இவ்விருவரும்‌ விசேஷமான கனத்தை 
பெற்றிருந்தனர்‌. தங்கள்‌ தகப்பன்‌, மாமன்‌ மற்றும்‌ இஸ்ர 
வேலின்‌ மூப்பர்கள்‌ எழுபது பேருடன்‌ இவர்கள்‌ சீனாய்‌ 
மலையின்‌ பாதி அளவுவரை ஏறி நடந்து சென்றனர்‌. ஒரு 
ஆச்சரியமான விஷயம்‌ அங்கு நடந்தது: 





“... இஸ்ரவேலின்‌ தேவனைத்‌ தரிசித்தார்கள்‌; அவருடைய 
பாதத்தின்‌ கீழே நீலக்கல்லிழைத்த வேலைக்கு ஒப்பாகவும்‌ 
தெளிந்த வானத்தின்‌ பிரபைக்கு ஒப்பாகவும்‌ இருந்தது. அவர்‌ 
இஸ்ரவேல்‌ புத்திரருடைய அதிபதிகள்மேல்‌ தம்முடைய 
கையை நீட்டவில்லை; அவர்கள்‌ தேவனைத்‌ தரிசித்து, பின்பு 
புசித்துக்‌ குடித்தார்கள்‌” (யாத்‌. 24:9-11; எண்‌. 3:2ஐக்‌ காண்க). 





தனிப்பட்ட விதத்தில்‌ கனமளிக்கப்பட்ட இவ்விருவரும்‌, 
பின்னாளில்‌, “அந்நிய அக்கினியை” கர்த்தருக்குச்‌ செலுத்தினர்‌ 
(லேவி. 10:1-2; KIV; 16:12ஐக்‌ காண்க). இச்செயலைக்‌ காணா 
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இருக்கக்‌ கர்த்தரால்‌ முடியவில்லை; தகாத தன்னம்பிக்கை 
மிகுந்த அவ்விரு ஆசாரியர்களும்‌ உயிரோடே கொளுத்தப்‌ 
பட்டனர்‌. தேவன்‌, தமது ஆசாரியர்கள்‌ பரலோகத்தின்‌ 
அறிவுரையின்‌ வழி நடத்தலுக்குள்‌ இருக்கவேண்டும்‌ என்று 
எதிர்பார்க்கிறார்‌ என்பதற்கு ஒரு எடுத்துக்காட்டானார்கள்‌. 

நாதாப்‌ மற்றும்‌ அபியூ ஆகியோரின்‌ உதாரணத்தை ஒரு 
தேவ எச்சரிப்பாகக்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ பெற்றுள்ளனர்‌ (ரோமர்‌ 
15:4). முதன்மைத்துவத்தை எடுத்துக்‌ கொள்ளாதபடியும்‌ 
(கிரேக்கம்‌: றா௦ஈ2௦) அல்லது கிறிஸ்துவின்‌ உபதேசத்தை விட்டு 
“தூரமாய்ப்‌ போகாகபடிக்கும்‌” (கிரேக்கம்‌: றளாம்‌பபா௦) நாம்‌ 
எச்சரிப்பு பெற்றுள்ளோம்‌ (2 யோவா. 9). கிறிஸ்துவினிட 
மிருந்து வந்ததெல்லாம்‌ இப்பொழுது இருபத்தேழு புத்தகங்‌ 
களில்‌ உள்ளபடியால்‌, ஒரு மகத்துவமான ஆசாரியர்‌, மத 
விஷயங்களில்‌ “எழுதப்பட்டதற்கு மிஞ்சி எண்ண மாட்டார்‌” 
(1 கொரி. 4:6). கிறிஸ்தவர்களுக்கான வழிநடத்தும்‌ நியமம்‌ 
என்னவெனில்‌, தடை செய்யப்படாத ஏதொன்றையும்‌ அவர்‌ 
செய்யலாம்‌ என்பதல்ல, ஆனால்‌ அதிகாரம்‌ பெறாத ஏதொன்‌ 
றையும்‌ அவர்‌ செய்யவும்‌ கூடாது. புதிய ஏற்பாட்டில்‌ தடை 
செய்யப்படாத ஏதொன்றையும்‌ செய்யலாம்‌ என்பது, புனித 
நீர்‌, உருவங்கள்‌, தூபம்‌, இசைக்‌ கருவிகள்‌, மெழுகுவர்த்திகள்‌, 
ஜெபமாலைகள்‌, மரியுவானா, நடனம்‌, கர்த்தரின்‌ பந்தியில்‌ 
பொரித்த கோழி ஆகியவற்றை அனுமதிக்றெது. ஆனால்‌ புதிய 
ஏற்பாட்டின்‌ ஆராதனையில்‌ குறிப்பிட்டுள்ளவைகளை 
மட்டுமே செய்வதென்பது ஐக்கியம்‌, அப்பம்பிட்குதல்‌, ஜெபம்‌, 
நன்றியுள்ள ஸ்தோத்திரம்‌ (அப்‌. 2:42; எபி. 13:15) ஆகியவை 
மட்டும்‌ செய்யப்பட வேண்டும்‌ என்று வற்புறுத்துகிறது. புதிய 
ஏற்பாட்டு ஆசாரியா்களுக்கு, இசைக்கருவிகள்‌ அல்லது தூபம்‌ 
அல்லது பொறித்த கோழி இவற்றிற்கெதிரான விரோதம்‌ 
ஒன்றும்‌ இல்லாதிருக்கலாம்‌, ஆனால்‌ ஆராதனைபற்றி கர்த்தர்‌ 
கூறியதோடு ஒன்றையாவது கூட்டிக்கொள்ள அவர்கள்‌ 
துணிவதில்லை. நாதாப்‌ மற்றும்‌ அபியூ ஆகியோரின்‌ பாவத்தை 
மறுபடியும்‌ செய்ய அவர்கள்‌ விரும்புவதில்லை. 

(6) தூபம்‌. பரிசுத்த ஸ்தலத்தில்‌, பழைய ஏற்பாட்டு 
ஆசாரியார்கள்‌ காலையிலும்‌, மாலையிலும்‌ சுகந்தவர்க்கங்களை 
எரிக்க வேண்டியிருந்தது, அது “உங்கள்‌ தலைமுறைதோறும்‌ 
கர்த்தருடைய சந்நிதியில்‌ காட்டவேண்டிய நித்திய தூபம்‌” 
(யாத்‌. 30:1-9) என்று அவர்களுக்கு கூறப்பட்டது. இந்த 
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தூபவர்க்கம்‌ (வெள்ளைப்‌ போளம்‌, குங்கிலியம்‌, அல்பான்‌ 
பிசின்‌ மற்றும்‌ சுத்தமான சாம்பிராணி கலந்தது) - சுத்தமும்‌ 
பரிசுத்தமுமானதாய்‌ (தைலக்காரன்‌ செய்கிறதுபோல) 
பரிமளமேற்றப்பட்டு, பொடியாக்கி, பிறகு எரிக்கப்‌ பட்டது - 
அப்போது அது நறுமணப்‌ புகையை எழுப்பும்‌. இது, “நான்‌ 
உங்களைச்‌ சந்திக்கும்‌ ஆசரிப்புக்‌ கூடாரத்தில்‌” வைக்கப்பட 
வேண்டும்‌ என்று கர்த்தர்‌ கூறினார்‌ (யாத்‌. 30:34-36). “இது 
உனக்குப்‌ பரிசுத்தமாயிருப்பதாக.”” குறிப்பிட்ட அந்தக்‌ 
கந்தவர்க்கங்களின்‌ கலவை கர்த்தரை ஆராதிக்கும்‌ போது 
மட்டுமே பயன்படுத்தப்பட வேண்டும்‌. இதற்கு ஒப்பானதை 
முகருகிறதற்காகச்‌ செய்கிறவன்‌ “தன்‌ ஜனத்தில்‌ இராதபடி 
அறுப்புண்டு போவான்‌” (யாத்‌. 30:37, 38). 

பழைய ஏற்பாட்டு ஆசாரியத்துவத்தின்‌ இவ்விதமான 
தூபங்காட்டுதல்‌ புதிய ஏற்பாட்டில்‌ முற்றிலும்‌ இல்லாதிருக்‌ 
கிறது. இருப்பினும்‌, இதற்கிணையான காட்சியாக, கிறிஸ்தவர்‌ 
கள்‌ தங்கள்‌ பிரதான ஆசாரியராயெ இயேசு கிறிஸ்துவின்‌ 
நாமத்தினாலே காலையும்‌, மாலையும்‌ ஜெபங்களை மகா 
தேவனுக்குச்‌ செலுத்துகின்றனர்‌ (வெளி. 5:8; 8:3, 4). 

(7) பலிகள்‌. ஆரோனின்‌ ஆசாரியத்துவத்தில்‌ பலி 
செலுத்துதல்‌ என்பது மிக முக்கியமான செயலாக இருந்தது 
(லேவி. 1-7ஐக்‌ காண்க). பலி பீடத்தில்‌ எருதுகள்‌ மற்றும்‌ 
கடாக்களுடன்‌ நொறுங்குண்ட ஆவிகளும்‌, வருந்துகின்ற 
இருதயங்களும்‌, சுத்தமான ஜீவியமும்‌ மற்றும்‌ கீழ்ப்படிதலும்‌ 
சேர்ந்திருக்கவில்லையென்றால்‌, அவர்களின்‌ பலி தேவனுக்கு 
அருவருப்பானகாயிருக்கும்‌ (சங்‌. 40:6; 51:17; 1 சாமு. 15:22; 
ஏசா. 1:11; எரே. 6:20; 7:22, 23; ஆமோ. 5:22; மீகா 6:6-8). 
சரியான நடக்கை மற்றும்‌ வாழ்க்கைமுறைகள்‌ இணைந்ததாய்‌, 
தேவனுடைய உடன்படிக்கையைக்‌ காத்துக்‌ கொள்ளுகையில்‌, 
அவர்களின்‌ பலிகள்‌ சுகந்த வாசனையுள்ளதாய்‌, இந்த அண்டம்‌ 
முழுவதற்கும்‌ தேவனாயிருப்பவருக்கு சந்தோஷமளிக்கக்‌ 
கூடியதாய்‌ இருந்தது. 

மிருக பலிகளைத்‌ தேவன்‌ கட்டளையிட்டிருந்தபோதும்‌, 
எல்லாக்‌ காலத்திலும்‌, “காளை வெள்ளாட்டுக்கடா இவைகளு 
டைய இரத்தம்‌ பாவங்களை நிவர்த்தி செய்ய மாட்டாது” (எபி. 
10:4) என்பதை அவர்‌ அறிந்திருந்தார்‌. ஆயினும்‌, ஆட்டுக்‌ 
குட்டிக்கு ஒப்பாக, மரியாளின்‌ இருதயத்தின்‌ கீழாக ஒரு மனித 
சரீரம்‌ ஆயத்தம்‌ பண்ணப்பட்டு, பின்னால்‌ அது உலகத்தின்‌ 
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பாவத்தைச்‌ சுமந்து கீர்க்கிற தேவ ஆட்டுக்குட்டி (எபி. 10:5; 
யோவா. 1:29) என்று அறிவிக்கப்பட்டது. காலம்‌ நிறைவேறின 
போது, “வெள்ளாட்டுக்கடா, இளங்காளை இவைகளுடைய 
இரத்தத்தினாலே அல்ல, தம்முடைய சொந்த இரத்தத்தினாலே” 
இயேசு “தம்மைத்தாமே பலியிடுகிறதினாலே பாவங்களை 
நீக்கிப்‌ போட்டார்‌” (எபி. 9:12, 26). அவரது பலியானது 
அன்றாடமோ அல்லது ஆண்டுக்கொருமுறையோ செலுத்தப்‌ 
படவில்லை, அப்படியிருந்தால்‌ உலகம்‌ உண்டானது தொடங்கி 
அவர்‌ அநேகந்தரம்‌ பாடுபட வேண்டியதாயிருந்திருக்கும்‌. 
மாறாக, அவர்‌ ஓரே தரம்‌ செலுத்திய பலியானது எல்லாக்‌ 
காலங்களிலும்‌, தேவனுக்கு கீழ்ப்படிகிற யாவருக்கும்‌ 
பலனளிப்பகாய்‌ உள்ளது (எபி. 5:9; 9:15). 

கிறிஸ்தவர்களால்‌ ஒப்புக்கொடுக்கப்படும்‌ பலியில்‌ 
ஆடுகளும்‌, கன்றுக்‌ குட்டிகளும்‌ நீக்கப்‌ போடப்பட்டன. புதிய 
ஏற்பாட்டின்‌ பூரணப்‌ பிரமாணமானது (யாக்‌. 1:25) கிறிஸ்தவர்‌ 
களை, “புறம்பானதல்ல மாறாக, “ஆவிக்கேற்ற” பலிகள்‌” 
(1 பேது. 2:5) செலுத்தும்படியாகவே அழைக்கின்றது. 
அவருடைய நாமத்தைத்‌ துதிக்கும்‌ உதடுகளின்‌ கனியாகிய 
ஸ்தோத்திர பலியே ஏற்றுக்கொள்ளப்படக்கூடிய கிறிஸ்தவ 
பலியாகும்‌ (எபி. 13:15). மேலும்‌, தேவையில்‌ உள்ளவர்களுக்குக்‌ 
கொடுக்கும்படியாக பிரியமான பலியாக பணம்‌ அளிப்பதும்‌ 
ஒரு பலியாக, புதிய ஏற்பாட்டில்‌ அட்டவணைப்‌ படுத்தப்‌ 
பட்டுள்ளது (பிலி. 4:18). மேலும்‌, ஒருவர்‌ தமது சொந்த 
சரீரத்தை - மரித்த பலியாக அல்ல, ஆனால்‌ ஜீவபலியாக - 
பயன்படுத்துவது கிறிஸ்தவர்களின்‌ புத்தியுள்ள ஆராதனையாக 
தேவனால்‌ ஏற்றுக்கொள்ளப்படுகிறது (ரோமர்‌ 12:1). 


முடிவுரை 
புதிய ஏற்பாட்டுக்‌ கிறிஸ்தவர்களுக்கு ஆவியின்‌ செய்தி 
எவ்வளவு அழகாயுள்ளது! பழைய ஏற்பாட்டுப்‌ பின்னணியில்‌ 
கட்டப்பட்ட நிருபங்கள்‌ கிறிஸ்தவர்களை, இருதயத்திலும்‌ 
மற்றும்‌ வாழ்க்கையிலும்‌ மேன்மையான ஊழியம்‌ செய்யும்‌ 
ஆசாரியர்களாக உயர்த்துகின்றன. பரலோகத்தின்‌ திட்டங்‌ 
களுக்கு காரணகர்த்தாவாயிருந்து அவைகளை எப்பொழுதும்‌ 
மனிதருடைய நன்மைக்காகவே அபிஷேகம்‌ செய்கின்ற 
அவருக்கே மகிமையும்‌, வல்லமையும்‌, கனமும்‌ என்றென்றும்‌ 
உண்டாவதாக. 
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குறிப்புகள்‌ 

10.0. வில்க்‌ மற்றும்‌ 0.1.. வில்லிபால்டு கிரிம்‌, புதிய ஏற்பா ட்டின்‌ 
ஆங்கில-கிரேக்க அகராதி, 12ம்‌ பதிப்பு, மொழிபெயர்ப்பு மற்றும்‌ திருத்தம்‌ ஜோசப்‌ 
H. தயெர்‌ (கிரான்ட்‌ ரேப்பிட்ஸ்‌ மிச்சிக்கன்‌: ஜோன்டெர்வன்‌ வெளியீட்டு 
நிலையம்‌, 1973), 298. (“hiereus” என்ற பதிவில்‌ காண்க.) “மேலே கண்டதிலேயே 
(Ibid). (“hierateuma” என்ற பதிவில்‌ காண்க). 
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“ கள்ளி: 


“நானா ஏன்‌ பதிய ஏற்பா ரு சபையின்‌ 
உறுப்ினனாய்‌ ஒருக்க 8வண்ரும்‌2” 


௩ பதுல்‌: 


நீங்கள்‌ புதிய ஏற்பாட்டு சபையின்‌ உறுப்பினராக இருக்க 
வேண்டுமென்றால்‌, அதற்குச்‌ சில தெளிவான மற்றும்‌ 
வலிவான காரணங்கள்‌ இருக்கவேண்டும்‌. மற்றும்‌, புதிய 
ஏற்பாட்டு சபையின்‌ உறுப்பினராவதற்கு வலிவான 





காரணங்களில்லை என்பதாகச்‌ சில கருத்துக்களை நீங்கள்‌ 
ஆலோசித்துக்‌ கொண்டிருந்திருக்கலாம்‌. 


போதுமானதல்லாத காரணங்கள்‌ 

சபையின்‌ உறுப்பினராவதற்குத்‌ தரப்படுகின்ற காரணங்கள்‌ 
சில சமயங்களில்‌ போதுமானதாக இருப்பதில்லை. நமது 
கர்த்தருடைய சபையானது சமுதாயத்தில்‌ புகழ்‌ பெற்றதாய்‌ 
இருக்கிறது என்பதற்காக நீங்கள்‌ அதில்‌ உறுப்பினராகியிருந் 
தால்‌, நீங்கள்‌ கிறிஸ்துவை உண்மையாகப்‌ பின்பற்றுபவரல்ல. 
சில சமயங்களில்‌ “ஜனங்களெல்லாரிடத்திலும்‌ தயவு பெற்று” 
(அப்‌. 2:47), கர்த்தருடைய சபையானது புகழ்‌ பெற்றதாய்‌ 
இருக்றெது; ஆனால்‌ பல சமயங்களில்‌, துன்மார்க்கம்‌ புகழ்‌ 
பெற்றதாகி, நமது கர்த்தருடைய சபையானது கோபத்துடன்‌ 
நோக்கப்படுகிறது. “உலக முழுவதும்‌ பொல்லாங்கனுக்குள்‌ 
கிடக்கிறது” (1 யோவா. 5:19) - எனவே, கர்த்தருடைய 
சபையின்‌ தற்காலிகப்‌ புகழ்ச்சிக்காக நீங்கள்‌ அதை உங்கள்‌ 
மதமாகத்‌ கேர்ந்தெடுத்திருந்தால்‌, நீங்கள்‌ மோசமான வகையில்‌ 
தகவல்‌ பெற்றிருக்கிறீர்கள்‌. 

உங்கள்‌ வியாபாரத்திலோ அல்லது நிதி நிலைமையிலோ 
உதவியாயிருக்கக்‌ கூடும்‌ என்று நம்பி, நீங்கள்‌ கிறிஸ்தவராகும்‌ 
படி உந்தப்பட்டிருந்தால்‌, நீங்கள்‌ தவறான வழியில்‌ எண்ணங்‌ 
கொண்டிருக்கிறீர்கள்‌. இப்படிப்பட்ட முயற்சி செய்யும்‌ 
எவரும்‌, எவ்வழியிலும்‌ கிறிஸ்தவராக முடியாது; அவர்‌ 
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கீழ்ப்படிதலின்‌ ஒரு அம்சத்திற்கு மாத்திரமே உட்பட முடியும்‌. 
அவருடைய செயல்கள்‌ மற்ற மக்களை ஏமாற்றலாம்‌, தேவன்‌ 
அவருடைய இருதயத்தின்‌ நிலையை அறிகிறார்‌. இப்படிப்‌ 
பட்ட நோக்கங்களுடைய ஒரு நபருடைய பெயர்‌ சபை 
வருகைப்‌ பதிவேட்டில்‌ சேர்க்கப்படுமேயன்றி, ஜீவபுஸ்தகத்தில்‌ 
சேர்க்கப்படாது. 

உணர்வுப்‌ பூர்வமானதாயிருப்பினும்‌, உங்கள்‌ உறவினர்கள்‌ 
உறுப்பினராயிருப்பதால்‌, நீங்களும்‌ சடையில்‌ உறுப்பினராகறீர்‌ 
கள்‌ என்றால்‌ அதுவும்‌ போதுமானதல்லாத இன்னொரு 
காரணமாகும்‌. உங்கள்‌ தாயை நீங்கள்‌ நேசிக்கவில்லை 
யென்றால்‌, நீங்கள்‌ இருக்க வேண்டியபடி இருக்கவில்லை 
என்றே பொருள்‌. இருப்பினும்‌, உங்களுக்காக மதரீதியான 
முடிவுகளை, அவர்‌ தீர்மானிக்கும்படி விட்டால்‌, “தாயை 
வணங்குதல்‌” என்ற மனிதரீதியான விக்கிரகாராதனையின்‌ ஒரு 
அம்சமாகிவிடுகிறீர்கள்‌. இயேசு என்ன கூறினார்‌ என்று 
கவனியுங்கள்‌: 








பூமியின்மேல்‌ சமாதானத்தை அனுப்பவந்தேன்‌ என்று 
எண்ணாதிருங்கள்‌; சமாதானத்தையல்ல, பட்டயத்தையே 
அனுப்ப வந்தேன்‌. எப்படியெனில்‌, மகனுக்கும்‌, தகப்பனுக்கும்‌, 
மகளுக்கும்‌, தாய்க்கும்‌, மருமகளுக்கும்‌, மாமிக்கும்‌ பிரிவினை 
யுண்டாக்க வந்தேன்‌. ஒரு மனுஷனுக்குச்‌ சத்துருக்கள்‌ அவன்‌ 
வீட்டாரே. தகப்பனையாவது, தாயையாவது என்னிலும்‌ 
அதிகமாய்‌ நேசிக்கிறவன்‌ எனக்குப்‌ பாத்திரன்‌ அல்ல; 
மகனையாவது, மகளையாவது என்னிலும்‌ அதிகமாய்‌ 
நேசிக்கிறவன்‌ எனக்குப்‌ பாத்திரன்‌ அல்ல (மத்‌. 10:34-37). 


உங்கள்‌ நண்பர்‌ ஒருவர்‌ அல்லது உங்கள்‌ அன்புக்குரியவர்‌ 
ஒருவர்‌, “உங்களுக்கு சபை தேவை, சபைக்கு நீங்கள்‌ தேவை” 
என்று கூறினால்‌, அவர்‌, பாதியளவுதான்‌ சரியாகக்‌ கூறுறொர்‌- 
உங்களுக்கு சபை தேவை என்பது சரிதான்‌; ஆனால்‌ தேவனு 
டைய சபைக்குத்‌ தனிநபர்‌ யாரும்‌ தேவைப்படுவதில்லை. 
உங்கள்‌ நகரில்‌ உள்ள சபையில்‌ உறுப்பினராவதன்‌ மூலம்‌ 
நீங்கள்‌ சபைக்கு ஒரு நன்மை செய்வதாக நீங்கள்‌ எண்ணினால்‌, 
நீங்கள்‌ கிறிஸ்தவராகத்‌ தயாராகவில்லை என்றுதான்‌ பொருள்‌. 
இந்த எண்ணமானது, தேவனுடைய இராஜ்யத்தில்‌ உள்ளவர்‌ 
களுடைய பண்பாகிய தாழ்மையான நடக்கையிலிருந்து 
தூரத்திலிருக்றெது. கிறிஸ்துவின்‌ சபையானது நீங்கள்‌ 
பிறப்பதற்கு இரண்டாயிரம்‌ வருடங்களுக்கு முன்பிருந்தே 
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ஜீவிக்கிறது, நீங்கள்‌ அதன்‌ உறுப்பினராகாவிட்டாலும்‌ அது 
தொடர்ந்து ஜீவிக்கும்‌. 
போதுமான காரணங்கள்‌ 
கிழக்குக்கும்‌, மேற்குக்கும்‌ உள்ளது போலவே, கிறிஸ்த 
வருக்கும்‌ கிறிஸ்தவரல்லாதவருக்கும்‌ இடையே உள்ள வேறு 
பாடு மிகப்‌ பரந்ததாக இருக்கிறது. அந்த வேறுபாட்டை ஒரு 
சிறு அளவாவது நீங்கள்‌ உணருகின்ற வேளையில்‌, நீங்கள்‌ 
கர்த்தருக்குக்‌ கீழ்ப்படிந்து, அவருடைய சபையில்‌ உறுப்பினரா 
வதற்கு ஒரு மணி நேரம்‌ கூடத்‌ தாமதிக்க மாட்டீர்கள்‌. 
கீழ்க்கண்ட முரண்பாடுகளை ஆலோசனை செய்து 
பாருங்கள்‌: 
கிறிஸ்தவர்கள்‌ கிறிஸ்தவரல்லாதவர்கள்‌ 
ஐக்கியமுள்ள குடிமக்கள்‌ அந்நியர்கள்‌ 
தேவனுடைய சிநேகதொர்கள்‌ தேவனுடைய விரோதிகள்‌ 
பரிசுத்தவான்கள்‌ பாவிகள்‌ 
கிறிஸ்துவில்‌ வாழ்கின்றவர்கள்‌ பாவத்தில்‌ மரித்தவர்கள்‌ 
அவருடைய ஆச்சரியமான  அந்தகாரத்தின்‌ அதிகாரத்தில்‌ 
ஒளியில்‌ இருக்கின்றவர்கள்‌  இருக்கின்றவர்கள்‌ 
தேவனுடைய பாதுகாப்பில்‌ சாத்தானுடைய வல்லமை 


இருக்கின்றவர்கள்‌ யின்‌ கழ்‌ இருக்கன்றவா்கள்‌ 








பாவத்தில்‌ மரித்த நிலையில்‌ இருத்தல்‌ எவ்வளவு 
பயங்கரமானது! கிறிஸ்து இல்லாமல்‌, தேவன்‌ இல்லாமல்‌, 
நம்பிக்கையில்லாமல்‌ இருப்பது எவ்வளவு துன்பமானது! 
“கர்த்தாவே, நான்‌ எவ்வளவாய்‌ நிலையற்றவன்‌ என்று உணரும்‌ 
படி என்‌ முடிவையும்‌, என்‌ நாட்களின்‌ அளவு இவ்வளவு 
என்பதையும்‌ எனக்குத்‌ தெரிவியும்‌” (சங்‌. 39:4). அந்தகாரத்தின்‌ 
வல்லமையின்‌ கீழும்‌, சாத்தானுடைய வல்லமையின்‌ கீழும்‌ 
நீங்கள்‌ இருக்கின்றீர்கள்‌ என்ற எண்ணமானது எவ்வளவு 
வெறுமையானது! எல்லாம்‌ வல்ல தேவனுடைய பாதுகாப்பின்‌ 
கீழ்‌ நீங்கள்‌ இருக்கின்றீர்கள்‌ என்று அறிவது உங்களுக்கு 
அளிக்கும்‌ பலத்தைக்‌ கற்பனை செய்து பாருங்கள்‌. நீங்கள்‌ 
கிறிஸ்தவரானால்‌, கிறிஸ்துவுடன்‌ தேவனுக்குள்‌ மறைந்திருப்‌ 
பீர்கள்‌, நீங்கள்‌ அங்கேயே இருக்க விரும்பினால்‌, ஒருவரும்‌ அவ்‌ 
விடத்தை விட்டு உங்களை எடுத்துப்போட முடியாது. 

இந்த வேறுபாடுகள்‌, தேவனுக்குக்‌ கீழ்ப்படியும்படி 
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உங்களை விரும்பவைக்கவில்லையெனில்‌, தள்ளிவிடக்‌ கடின 
மான மற்றும்‌ சில காரணங்களும்‌ இருக்கின்றன. 
நன்றியுடைமைக்காக 

வேறு எந்தக்‌ காரணமும்‌ இல்லையென்றாலும்‌, நன்றியுடை 
மைக்காக நீங்கள்‌ சிருஷ்டிகரைச்‌ சேவிக்க வேண்டும்‌. 
இரக்கமுள்ளவர்‌ உங்களுக்குப்‌ பிறப்பைக்‌ கொடுத்தார்‌ - அதைக்‌ 
குறித்து நீங்கள்‌ செய்ய வேண்டியது என்ன? பிறருடைய 
உணர்வுகளை மதிக்கின்ற ஒருவர்‌ உங்களை இந்த மாபெரும்‌ 
அழகிய உலகில்‌ அன்புடன்‌ வைத்தார்‌ - அகைக்‌ குறித்து நீங்கள்‌ 
செய்துள்ளது என்ன? உங்களின்‌ எல்லா சந்தோஷங்களும்‌ 
ஜோதிகளின்‌ பிதாவினிடத்திலிருந்து வருகிறது, அவரிடத்தில்‌ 
யாதொரு மாறுதலும்‌, யாதொரு வேற்றுமையின்‌ நிழலுமில்லை 
(யாக்‌. 1:17). தேவனுடைய அப்பத்தை உண்டு, அவருடைய 
காற்றைச்‌ சுவாசித்துக்கொண்டிருக்கும்‌ நீங்கள்‌ அவருக்கு 
முரண்பட்டுத்‌ திரிய முடியுமா? சூரிய உதயத்தில்‌ அவரது 
வரைகலையைக்‌ கண்டு, காடுகளில்‌ தேவனால்‌ இயக்கப்படும்‌ 
இசையைக்‌ கேட்டுக்கொண்டு, தேவன்‌ உங்களிடத்தில்‌ 
கேட்பதைச்‌ செய்யாமலிருக்கக்‌ கூடுமா? தேவனுடைய 
ஆசீர்வாதங்களைப்‌ பெற்றிருந்தும்‌, கிறிஸ்தவராகி அவருக்குக்‌ 
கீழ்ப்படியாமலிருப்பது நன்றியுணர்வில்லாமையல்லவா? 
இவ்விதமாய்‌ அவருக்குக்‌ கீழ்ப்படி வது அவருக்கு “நன்றி” என்று 
சொல்லும்‌ ஒரு சிறு வழியே ஆகும்‌. அதற்குப்‌ பின்புகூ! 
அனைவரும்‌ பிரயோஜனமற்ற ஊழியக்காரர்களாகவே 
இருக்கிறோம்‌. 

இவ்வுலகப்‌ பிரகாரமான அவருடைய ஆசீர்வாதங்களுக்கு 
நீங்கள்‌ நன்றியில்லாதவர்களாய்‌ இருந்து அவரைக்‌ கவிழ்த்துப்‌ 
போட்டால்‌, மேசியாவின்‌ இரத்தமயமான சிவந்த சரீரத்தை 
நீங்கள்‌ காணும்பொழுது, அவரை இன்னும்‌ உங்களால்‌ 
புறக்கணித்துக்‌ கொண்டிருக்க முடியாது. அவர்‌ முகம்‌ 
குளா்வுற்றும்‌, அவருடைய சரீரம்‌ இரத்தமயமாகவும்‌ காணப்‌ 
பட்டது ஏன்‌? அவர்‌ என்ன தவறு செய்தார்‌? “மெய்யாகவே 
அவர்‌ நம்முடைய பாடுகளை ஏற்றுக்கொண்டு, நம்முடைய 
அக்கிரமங்களைச்‌ சுமந்தார்‌” (ஏசா. 53:4௮). உண்மையில்‌, 
கிறிஸ்துவின்‌ அன்பு உங்களைக்‌ கட்டாயப்படுத்த வேண்டும்‌: 
“கிறிஸ்துவினுடைய அன்பு எங்களை நெருக்கி ஏவுகிறது; 
ஏனென்றால்‌ எல்லாருக்காகவும்‌ ஒருவரே மரித்திருக்க, 
எல்லாரும்‌ மரித்தார்கள்‌” (2 கொரி. 5:14). ஆகவே நீங்கள்‌ 
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உங்களுக்காக வாழாமல்‌, உங்களுக்காக மரித்து மறுபடியும்‌ 
உயிர்த்த அவருக்காகவே வாழ வேண்டும்‌. 

நன்றியுள்ள ஒரு இருதயமாக கிறிஸ்துவுக்குக்‌ கீழ்ப்படிய 
நீங்கள்‌ முன்வரவில்லையென்றால்‌, வேறு எவருக்குமின்றி, 
கிறிஸ்தவர்களுக்கு மட்டுமே அளிக்கப்பட்டுள்ள ஐசுவரியமான 
ஆசீர்வாதங்களைப்‌ பாருங்கள்‌. தங்களை ஒப்புக்கொடுத்த 
பரிசுத்தவான்‌௧களைப்‌ போலவே, பாவிகளும்‌ சரீரத்திற்குரிய 
ஆசீர்வாதங்களைப்‌ பெறுகின்றனர்‌, ஆனால்‌ ஆவிக்குரிய 
ஆசீர்வாதங்கள்‌ “பரிசுத்தவான்௧களாகும்படி அழைக்கப்பட்ட 
வர்களுக்கு” (1 கொரி. 1:2) மட்டுமே, அவருடைய சபை 
யாருக்கு மட்டுமே உரியதாகும்‌. மனுஷ குமாரனை நீங்கள்‌ 
வெளிப்படையாக எதிர்த்து நின்றபோதும்‌, உங்கள்‌ தோட்டத்‌ 
தில்‌ மழை பெய்யும்‌, ஆனால்‌ நீங்கள்‌ கிறிஸ்தவராகும்‌ 
வரையிலும்‌, சுத்தமாக்கப்பட்ட, வெண்மையான ஆத்துமாவை 
நீங்கள்‌ சந்தோஷமாய்‌ அனுபவிக்க முடியாது: “நீங்கள்‌ 
மனந்திரும்பி, ஒவ்வொருவரும்‌ பாவமன்னிப்புக்கென்று இயேசு 
கிறிஸ்துவின்‌ நாமத்தினாலே ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றுக்‌ 
கொள்ளுங்கள்‌” (அப்‌. 2:38௮அ). உங்கள்‌ வாழ்நாட்களிலெல்லாம்‌ 
நீங்கள்‌ தேவனுக்கு விரோதியாய்‌ இருந்தபோதிலும்‌, சூரிய 
வெளிச்சம்‌ உங்களை மகிழ்வித்து, உங்கள்‌ வாழ்வை 
உற்சாகப்படுத்தும்‌, ஆனால்‌ கிறிஸ்துவின்‌ சுவிசேஷத்திற்கு 
நீங்கள்‌ கீழ்ப்படியாத வரை உங்களுக்குப்‌ பரிசுத்த ஆவியின்‌ 
வரம்‌ என்றுமே கிடைக்கப்போவதில்லை. நீங்கள்‌ துன்மார்க்‌ 
கத்தில்‌ இருந்துகொண்டே, உங்களுக்கென்று ஒரு நல்ல 
வீட்டைக்‌ கட்டிக்‌ கொள்ளலாம்‌, ஆனால்‌ ஆகாயங்களில்‌ 
கட்டப்பட்டுள்ள குடியிருப்புகள்‌ அனைத்தும்‌ தேவனுடைய 
மக்களுக்காகவே முன்பதிவு செய்யப்பட்டுள்ளன. நித்திய 
மானவைகள்‌ யாவும்‌ கிறிஸ்தவர்களுக்கு மட்டுமே உரியதாகும்‌. 
தோட்டங்கள்‌ பட்சிக்கப்படுகின்றன, சூரிய ஒளியும்‌ பலம்‌ 
குன்றுகிறது, மற்றும்‌ வீடுகள்‌ பழையதாகின்றன; ஆனால்‌ 
பாவங்களுக்கு மன்னிப்பும்‌, பரிசுத்த ஆவியின்‌ வரமும்‌, அழியாத 
மகிமையின்‌ நம்பிக்கையும்‌ - ஆகிய இவைகள்‌ என்றும்‌ 
உள்ளதாக, எப்பொழுதும்‌ புதியதாகவே இருக்கின்றன. உலகம்‌ 
முழுவதிலும்‌ முக்கியமானவைகள்‌ இவைகளே, கிறிஸ்தவர்கள்‌ 
மட்டுமே இவைகளை எப்பொழுதும்‌ பெற்றிருக்க முடியும்‌. 
தேவனுடைய பிள்ளைக்கு, மரண இருளின்‌ பள்ளத்தாக்கு 
என்றைக்குமே பயங்கரமாய்‌ இருப்பதில்லை. கிறிஸ்தவர்‌ ஒருவர்‌ 
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கல்லறைக்குள்‌ நடந்துசென்று, மரணத்தைப்‌ பார்த்து நகைக்க 
முடியும்‌, மேலும்‌: “மரணமே, உன்‌ கூர்‌ எங்கே? பாதாளமே உன்‌ 
ஜெயம்‌ எங்கே?” (1 கொரி. 15:55) என்று இகழக்‌ கூட முடியும்‌. 
நம்முடைய கர்த்தராகிய இயேசு கிறிஸ்துவினாலே நமக்கு - 
கிறிஸ்தவர்களாகிய நமக்கு-ஜெயங்‌ கொடுக்கிற தேவனுக்கு 
தோத்திரம்‌ (1 கொரி. 15:57). 
இது வேத வசனத்தின்படியானது என்பதற்காக 

கர்த்தராகிய இயேசு கிறிஸ்துவின்‌ சபையில்‌ உறுப்பின 
ராயிருப்பதற்கு நானறிந்த சிறந்த காரணங்களில்‌ ஒன்று, 
அதைப்பற்றி நான்‌ வேதாகமத்தில்‌ படிக்க முடியும்‌ என்பதாகும்‌. 
எனக்கு அது தனிச்சிறப்பு வாய்ந்ததாகக்‌ காணப்படுகிறது. 
தேவன்‌ தமது பரிசுத்த புத்தகத்தில்‌ குறிப்பிடாத ஒரு சபையில்‌ 
உறுப்பினராக இருந்தால்‌, அதைப்பற்றி நான்‌ கவலைப்பட்டே 
யாக வேண்டும்‌. நீங்கள்‌ உறுப்பினராக உள்ள சபையைப்பற்றி 
யாரேனும்‌ உங்களிடத்தில்‌ கேட்டால்‌, நீங்கள்‌ வேத வசனத்‌ 
தைத்‌ திருப்பி, “நான்‌ உறுப்பினராக உள்ள சபையைப்பற்றிக்‌ 
கர்த்தர்‌ இங்கு குறிப்பிட்டுள்ளார்‌” என்று கூற முடியுமா? 
இயேசுவுக்குரிய சபையில்‌ நீங்கள்‌ இருந்தால்‌ அப்படிச்‌ செய்ய 
முடியும்‌. மத்தேயு 16:18ல்‌ இயேசு “என்‌ சபை” என்றுதான்‌ 
கூறுகிறார்‌. “என்‌ சபைகள்‌” என்று அவர்‌ கூறாமல்‌, “என்‌ சபை” 
என்று மட்டுமே அவர்‌ கூறினார்‌. வேத வசனங்களில்‌ வெளிப்‌ 
படுத்தப்பட்ட இவ்விதமான அமைப்பு ஒன்றே ஒன்றுதான்‌ 
உள்ளது. இந்த வேதாகமத்தின்படியான அமைப்பில்‌ இருக்க 
நான்‌ விரும்புகிறேன்‌. இது “தேவனுடைய சபை” (அப்‌. 20:28; 
1 கொரி. 1:2) என்று அழைக்கப்படுகிறது. கிறிஸ்தவர்களால்‌ 
ஆகிய உள்ளூர்க்‌ குழுக்கள்‌ “கிறிஸ்துவின்‌ சபைகள்‌” (ரோமர்‌ 
16:16) என்று அமைக்கப்படுகின்றன. வேதாகமத்தில்‌ 
விசேஷமாகக்‌ குறிப்பிடப்பட்டுள்ள இந்த சபையில்‌ நீங்கள்‌ 
உறுப்பினராக விரும்புகிறதில்லையா?.' நியாயத்தீர்ப்பின்‌ 
நாளிலே தேவனுக்கு முன்பாக நின்று, “கர்த்தாவே, பூமியிலே 
என்‌ நாட்கள்‌ முழுவதையும்‌ வேதாகமத்தில்‌ குறிப்பிடாத ஒரு 
சபையில்‌ இருந்து கழித்தேன்‌” என்று கூற எனக்கு மிகவும்‌ 
அச்சமாயிருக்கும்‌. 

இயேசு கட்டிய இச்சபை உலகளாவியது என்று 
சொன்னால்‌, அதன்‌ ஊழியத்தில்‌ அது உலகளாவியதாயுள்ளது 
என்று பொருளாகும்‌. பாவிகளுக்கு இது ஞானஸ்நானமளிப்‌ 
பதை நடைமுறைப்படுத்துறெ வகையில்‌ நமது கர்த்தருடைய 
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இச்சபை “பாப்திஸ்து” ஆக உள்ளது. வேதாகமத்தில்‌ நீங்கள்‌ 
படிக்கின்ற இந்த சபையானது சகலத்தையும்‌ கிரமமாய்ச்‌ 
செய்கிறதால்‌ இது “மெதடிக்கல்லாக” உள்ளது. கிறிஸ்துவின்‌ 
சபையில்‌ “பிரிஸ்பைட்டர்களால்‌” (மூப்பர்கள்‌) ஆன ஒரு 








அரசாங்கம்‌ உள்ளது. தேவனுடைய சபையானது சுயாதன 
முள்ளதாய்‌, தங்கள்‌ சொந்த விஷயங்களை தாங்களே 
நடத்துகிறதாய்‌ இருப்பதால்‌ அது “conஓregationa!” ஆகவும்‌ 
உள்ளது. இரத்தத்தினால்‌ கிரயம்‌ கொள்ளப்பட்ட இந்தப்‌ புதிய 
ஏற்பாட்டு சபையில்‌ ஒவ்வொரு பிராந்திய சபையிலும்‌ 
மூப்பர்கள்‌ (கிரேக்கம்‌: 8012000௦10) இருப்பதால்‌ இது “6015001181” 
சபையாகவும்‌ உள்ளது. கர்த்தருடைய இந்த அமைப்பானது, 
அவருடைய வருகையை நிலையாக எதிர்நோக்குவதால்‌ 
“adventist” ஆகவும்‌ உள்ளது. இயேசுவின்‌ சபை ஒரு சகோதர 
சபையாகும்‌. அது ஐக்கியமுள்ள சகோதரர்கள்‌ மற்றும்‌ 
சகோதரிகளால்‌ ஆனது. இது ஊழியப்பணியில்‌ நம்பிக்கை 
வைத்துள்ளதால்‌ “சுவிசேஷ” சபையாகவும்‌ உள்ளது. இது 
நண்பர்களின்‌ சமுதாயம்‌ ஆகும்‌. இது ஒரு “பரிசுத்தமான” 
சபையாகும்‌. இது கிறிஸ்தவர்களால்‌ ஆனது. ஆயினும்‌, புதிய 
ஏற்பாட்டு சபை, மேற்சொன்ன எந்த ஒரு பெயராலும்‌ 
அழைக்கப்படவில்லை. எனவே 1600 ஆண்டுக்கு முன்பு வரை 
தோன்றியிராத எந்தவொரு நாமகரணக்‌ கூட்டத்தையும்‌ 
இச்சபை அடையாளப்படுத்தாது. 

ஆண்களாலும்‌, பெண்களாலும்‌ உண்டாக்கப்பட்ட அநேக 











நாமகரணக்‌ கூட்டத்தார்‌, தாங்கள்‌ இயேசுவைச்‌ சேர்ந்தவர்கள்‌ 
என்று உரிமை கொண்டாடுகின்றனர்‌. நான்‌ இவை எவற்றிலும்‌ 
உறுப்பினராக இல்லை, அவ்வாறு இருப்பதை நான்‌ 
விரும்புவதுமில்லை. அவர்களுடைய ஆரம்பம்‌ இப்பூமியில்‌ 
உள்ளதாகும்‌, அவர்களைப்பற்றி வேதாகமத்தில்‌ விளக்கம்‌ 
இல்லை, அவர்கள்‌ நமது கர்த்தருடைய இரத்தத்தால்‌ கிரயம்‌ 
கொள்ளப்படவுமில்லை, இயேசுவின்‌ இரத்தத்தால்‌ கிரயம்‌ 
கொள்ளப்பட்ட (அப்‌. 20:28) சுத்தமான, நாமகரணமற்ற 
சபையைக்‌ குறித்தே நான்‌ வேண்டுகோள்‌ விடுக்கின்றேன்‌. 
வேதாகமத்தின்‌ சுத்தமான மொழி நடையில்‌, எந்த ஒரே ஒரு 
சபைக்காகக்‌ கர்த்தர்‌ மறுபடியும்‌ வர இருக்கிறாரோ 
(எபே. 2:23) அந்த சபையைப்பற்றியே நான்‌ விண்ணப்பம்‌ 
செய்கிறேன்‌. 
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பரலோகத்தினால்‌ இது வழிநடத்தப்படுகிறது என்பதற்காக 
பூமிக்குரிய தலைமையகம்‌ எதுவும்‌ சபைக்கு இல்லையென்பது, 
நான்‌ இயேசுவின்‌ சபையில்‌ உறுப்பினராக இருப்பதற்கான 
மற்றொரு நல்ல காரணம்‌ ஆகும்‌. பவுல்‌, “நம்முடைய 
குடியிருப்போ பரலோகத்தில்‌ உள்ளது” (பிலி. 3:20) என்று 
கூறினார்‌. ஆகவே நான்‌ கிறிஸ்துவின்‌ சபையில்‌ உறுப்பினராக 
இருந்தால்‌, லேக்‌ சிட்டி, உட்டா, போஸ்ட்டன்‌, மசாசூட்ஸ்‌ 
அல்லது ரோமாபுரி போன்ற நகரங்களிலிருந்து அறிவுறுத்தல்களை 
எதிர்நோக்கத்‌ தேவையில்லை. கிறிஸ்து ஒருவரே அவரது சபையின்‌ 
தலைவர்‌ ஆவார்‌. ஒவ்வொரு உறுப்பினரும்‌ சடையில்‌, “இசைவாய்‌ 
இணைக்கப்பட்டு, கர்த்தருக்குள்‌ பரிசுத்த ஆலயமாய்‌ எழும்புகின்‌ 
றோம்‌. அவர்மேல்‌ நீங்களும்‌ ஆவியினாலே தேவனுடைய 





வாசஸ்தலமாகக்‌ கூட்டிக்‌ கட்டப்பட்டு வருகிறீர்கள்‌” 
(எபே. 2:21, 22). 

நான்‌ கிறிஸ்துவின்‌ சடையில்‌ ஒரு உறுப்பினர்‌, அந்த சபை 
அவருடைய சட்ட புத்தகத்தின்படி, இயேசுவுக்குரியதாகும்‌. 
அவரே அதற்குத்‌ தலைவர்‌ (கொலோ. 1:18), அவருடைய 
சட்டமே அதை ஆளுகின்றது. அவருடைய ஆவியினால்‌ 
ஏவப்பட்ட மனிதர்கள்‌ புதிய ஏற்பாட்டை எழுதினர்‌. இயேசு 
தமது சபைக்குப்‌ புதிய ஏற்பாடு என்ற ஒரே ஒரு சட்ட நூலை 
மட்டுமே அளித்திருக்கிறார்‌. மனித ஒழுங்குமுறை அல்லது 
விசுவாச அறிக்கை போன்றவைகளைக்‌ கொண்ட ஒரு சபையில்‌ 





நீங்கள்‌ உறுப்பினராயிருந்தால்‌, உங்கள்‌ சபை, இயேசுவினு 
டைய சபையல்ல என்பது தெளிவு. 
இது நித்தியத்திற்கும்‌ உள்ளது என்பதற்காக 

இயேசுவின்‌ சபையில்‌ நான்‌ உறுப்பினராக இருப்பதற்கு 
மற்றொரு காரணம்‌, இது அழிக்கப்பட முடியாதது என்ப 
தாகும்‌. எல்லா மனித அமைப்புக்களும்‌, “வேரோடே பிடுங்கப்‌ 
படும்‌” (மத்‌. 12:13), அனால்‌ பாதாளத்தின்‌ வாசல்கள்‌ கூட, 
சபையை மேற்கொள்ள முடியாது (மத்‌. 16:18). எல்லாக்‌ 
காலங்களினூடாகவும்‌, முடிவற்ற உலகத்தில்‌, இயேசுவின்‌ சபை 
மூலமாக தேவன்‌ மகிமைப்படுத்தப்படுவார்‌ (எபே. 3:21). 
இது கிறிஸ்துவை இரட்சகராகக்‌ கொண்டுள்ளது 
என்பதற்காக 


இயேசு கிறிஸ்துவின்‌ சபையில்‌ ஒருவர்‌ உறுப்பினராக 
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இருப்பதற்கு இதைவிடப்‌ பெரிய காரணம்‌ வேறொன்றும்‌ 
இருக்க முடியாது: இதற்குப்‌ புறம்பே, இரட்சிப்புக்‌ கிடையாது. 
நாமகரணக்‌ கூட்டங்களுக்குப்‌ புறம்பே நீங்கள்‌ இரட்சிக்கப்பட 
முடியும்‌, ஆனால்‌ வேதாகமத்தில்‌ நீங்கள்‌ படிக்கின்ற சபைக்குப்‌ 
புறம்பே நீங்கள்‌ இரட்சிக்கப்பட முடியாது. கிறிஸ்துவின்‌ 
இரத்தமின்றி, நீங்கள்‌ இரட்சிக்கப்பட முடியாது (மத்‌. 26:28). 
இயேசுவின்‌ ஒவ்வொரு துளி இரத்தமும்‌ அவருடைய 
சபைக்குள்‌ சென்றது (அப்‌. 20:28). இயேசு மறுபடியும்‌ 
ஒருநாளில்‌ வருவார்‌, ஆனால்‌ தேவகோபத்தையும்‌, பழிவாங்கு 
தலையும்‌ அவரது சபைக்குப்‌ புறம்பே இருக்கிறவர்கள்மேல்‌ 
காண்பிக்கவே அவர்‌ வருவார்‌. அவருடைய சபைக்குள்‌ 
இருந்தும்‌, உண்மையற்றவர்களாய்‌ இருப்பவர்களை முள்செடி 
களையும்‌, முள்பூண்டுகளையும்‌ எறிவதுபோல அவர்‌ எறிந்து 
விடுவார்‌, அக்கினிக்கு இரையாவதே அவர்களின்‌ முடிவு 
என்பது உண்மையே (எபி. 6:8); ஆனாலும்‌ அவரது சபைக்குப்‌ 
புறம்பாக இருப்பவர்கள்‌ ஒருவருக்காகிலும்‌ இரட்சிப்பு 
இல்லை. அவருடைய சம்பத்தைச்‌ சேர்க்க அவர்‌ வரும்நாளிலே 
(மல்கி. 3:17), அந்த சம்பத்துகள்‌, அவருடைய இரத்தத்தினால்‌ 
நிறைந்த ஊற்றில்‌ பரிசுத்தமாக்கப்பட்டவர்களாயிருக்க 
வேண்டும்‌. அவர்கள்‌ ஒவ்வொருவரையும்‌ உரிமைகோரிப்‌ 
பெற்றுக்‌ கொள்வதாக அவர்‌ வாக்குத்தத்தம்‌ செய்திருக்கி 
றார்‌.இயேசுவே “சரீரத்தின்‌ இரட்சகராய்‌” இருக்கிறார்‌ (எபே. 
5:23), அவரே “சரீரமாகிய சபைக்கு, எல்லாவற்றிற்கும்‌ மேலான 
தலையாக” இருக்கிறார்‌ (எபே. 1:22, 23). 








முடிவுரை 

புதிய ஏற்பாட்டு சபையின்‌ உறுப்பினராய்‌ ஆவதற்குரிய 
நல்ல காரணங்கள்‌ கணக்கில்‌ அடங்காதவைகளாய்‌ உள்ளன, 
கிறிஸ்தவர்கள்மேல்‌ பொழியப்படுகின்ற ஆசீர்வாதங்கள்‌ 
அளவற்றவைகளாய்‌ உள்ளன. தேவன்‌, உங்களுக்கு ஏற்கனவே 
கொடுத்துள்ள ஆசீர்வாதங்களுக்காக நீங்கள்‌ நன்றியுள்ளவர்‌ 
களாய்‌ இருக்கிறீர்களா? அவர்‌ ஸ்தாபித்த சபையைப்பற்றி 
நீங்கள்‌ வேத வசனத்தில்‌ வாசித்திருக்கிறீர்களா? அந்த 
சட்டத்தை, அந்த இரட்சகரை மற்றும்‌ அந்த சபையின்‌ நித்திய 
நிலையை உங்களுக்கு சொந்தமாக்கும்‌ உரிமையை நீங்கள்‌ 
கோரிப்பெற விரும்பினால்‌, கிறிஸ்துவின்‌ சரீரமாகிய சபையில்‌ 
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நீங்கள்‌ உறுப்பினராவதற்கு இதுவே தக்க சமயம்‌. 

இயேசு கிறிஸ்துவை இரட்சகராகவும்‌, தேவகுமாரனாகவும்‌ 
நீங்கள்‌ விசுவாசித்தால்‌, பேதுரு செய்ததுபோல (மத்‌. 16:16; 
ரோமர்‌ 10:10ஐக்‌ காண்க.) அதை அறிக்கை செய்ய இதுவே தக்க 
தருணம்‌. கிறிஸ்துவுக்காக வாழ நீங்கள்‌ விரும்பினால்‌, உங்கள்‌ 
பாவங்களிலிருந்து மனந்திரும்பி (அப்‌. 2:38), அவைகளை 
ஞானஸ்நானத்தில்‌ கழுவிப்போட (அப்‌. 22:16) இதுவே தக்க 
சமயம்‌. புதிய ஏற்பாட்டு சபையில்‌ உறுப்பினராவதற்குப்‌ 
போதுமான காரணங்களை நீங்கள்‌ பெற்றுக்‌ கொண்டீர்களா? 





குறிப்பு 

'வேதாகமத்தில்‌ குறிப்பிட்ட சபைக்குப்‌ பெயர்‌ எதுவும்‌ இல்லையென்பதே 
உண்மையாகும்‌. “ஜானுடைய நாய்‌” என்று சொன்னால்‌ நீங்கள்‌ அந்த நாயினு 
டைய பெயரைச்‌ சொல்லுவதில்லை. “சாமின்‌ மனைவி? என்று நீங்கள்‌ 
பேசும்போது, அப்பெண்மணியின்‌ பெயரை நீங்கள்‌ கூறுவதில்லை. அவருடைய 
கணவரின்‌ பெயரையே நீங்கள்‌ கூறுகிறீர்கள்‌, ஆனால்‌ அப்பெண்மணியின்‌ பெயரை 
நீங்கள்‌ குறிப்பிடுவதில்லை. “கிறிஸ்துவின்‌ சபை” என்று நீங்கள்‌ கூறினால்‌, நீங்கள்‌ 
சபைக்குப்‌ பெயரிடுவதில்லை - சபை யாருக்குரியது என்று மட்டுமே நீங்கள்‌ 
கூறுகிறீர்கள்‌. இவ்விதமாக, வேதாகமத்தின்‌ சபை, பெயரற்றதாக உள்ளது. 
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* நகுளிவி: 
“ஒவ்வொரு 1ிராந்தீய சபைக்கும்‌ 
நகுவன்‌ கொகுத்த ௮அதீகாரம்‌ என்ன?” 


& ராதல்‌; 

இரு கிறிஸ்தவர்கள்‌ ஒன்றுகூடி கர்த்தருடைய இராப்‌ 
போஜனத்தை அசரிக்கும்போது, அவர்கள்‌ ஒரு புதிய 
ஏற்பாட்டு சபையாராகின்றனர்‌. சிலவேளைகளில்‌ ஒரு 
கணவன்‌ மனைவி மட்டும்‌ இருந்தால்‌ (ஆக்கில்லா, 
பிரிஸ்கில்லாள்‌ போல) அவர்களும்‌ கூட, “அவர்கள்‌ வீட்டிலே 
கூடி வருகின்ற சபை” (ரோமர்‌ 16:5; 1 கொரி. 16:19; கொலோ. 
4:15; பிலேமோன்‌ 2ஐக்‌ காண்க) ஆகின்றனர்‌. அவர்கள்‌, 
கர்த்தருடைய நாமத்தினாலே “இரண்டு பேராவது மூன்று 
பேராவது எங்கே கூடியிருக்கிறார்களோ” “அங்கே அவர்கள்‌ 
நடுவில்‌” நான்‌ இருக்கிறேன்‌ என்ற தெய்வீக வாக்குறுதியில்‌ களி 
கூறுகின்றனர்‌ (மத்‌. 18:20). 

கென்டக்கி மாகாணத்தில்‌, நிக்கொலஸ்வில்‌ என்ற 
இடத்தில்‌ கிறிஸ்தவரல்லாத கணவரைக்‌ கொண்டிருந்த 
கிறிஸ்தவப்‌ பெண்மணி ஒருவர்‌, அந்நகரில்‌ இருந்த இன்னொரு 
கிறிஸ்தவப்‌ பெண்மணியைக்‌ கர்த்தருடைய நாளில்‌ 
ஆராதனைக்கென்று அழைத்தபோது, அப்பட்டணத்தில்‌ 
கர்த்தருடைய சபை ஆரம்பமாயிற்று. இவ்விருவரும்‌ 
இணைந்து, பாடல்கள்‌ பாடி, ஜெபம்‌ செய்து, வேதவசனங்‌ 
களை வாசித்து, கர்த்தருடைய பந்தியை ஏற்று, அவ்விருவரின்‌ 
காணிக்கைகளையும்‌ வாரா வாரம்‌ சேகரித்து வந்தனர்‌. இவ்விரு 
பெண்மணிகளின்‌ தேவபக்தி, இன்று நிக்கொலஸ்வில்‌ என்ற 
அப்பட்டணத்தில்‌ உள்ள பெரிய, ஊழிய-சிந்தனையுள்ள ஒரு 
சபைக்கு ஆரம்பம்‌ என்றாயிற்று. 

எந்த புதிய ஏற்பாட்டு சபைக்கும்‌, அது எதை உபதேசிக்‌ 
கிறது என்ற வகையில்‌ “குறிப்பிட்ட” உபதேசம்‌ ஒன்றும்‌ 
இல்லை, ஏனெனில்‌ “அப்போஸ்தலருடைய உபதேசம்‌” 
(அப்‌. 2:42) என்ற உபதேசத்திற்குள்‌ அது கட்டுப்பட்டிருக்க 
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வேண்டும்‌. அப்போஸ்தலருடைய உபதேசம்‌ “பரலோகத்தில்‌” 
தொடங்கி வைக்கப்பட்டது, பன்னிரு அப்போஸ்தலர்களும்‌ 
அதற்கு வாயாக மட்டுமே இருந்தனர்‌. இயேசு அவர்களிடம்‌: 
“பூலோகத்திலே நீங்கள்‌ எவைகளைக்‌ கட்டுவீர்களோ 
அவைகள்‌ பரலோகத்திலும்‌ கட்டப்‌ பட்டிருக்கும்‌ (கிரேக்கம்‌: 
estai dedemena); பூலோகத்திலே நீங்கள்‌ எவைகளைக்‌ 
கட்டவிழ்ப்பீர்களோ அவைகள்‌ பரலோகத்திலும்‌ கட்டவிழ்க்‌ 
கப்பட்டிருக்கும்‌ (கிரேக்கம்‌: 85/87 [சயாe௮)” என்று கூறினார்‌ 
(மத்‌. 18:18). 

அவர்கள்‌ “கிறிஸ்துவின்‌ ஸ்தானாதிபதிகள்‌” (2 கொரி. 5:20) 
என்று அழைக்கப்பட்டதால்‌, அவர்கள்‌ எடுத்துச்‌ செல்லும்‌ - 
பேச்சுக்கள்‌ மிக முக்கியமானவைகளாகும்‌. அவர்கள்‌, 
“பன்னிரண்டு சிங்காசனங்களில்‌:” உட்காருபவர்களாக 
(மத்‌. 19:28) விளக்கப்பட்டனர்‌. 

பன்னிருவரின்‌ அதிகாரம்‌, எருசலேமில்‌, கி.பி. 30ல்‌ 
பெந்தெகொஸ்தே நாளில்‌ தொடங்கிற்று. அது பன்னிருவரின்‌ 
மரணம்‌ வரைக்கும்‌ மட்டுமல்லாது, “உலகத்தின்‌ முடிவு 
பரியந்தம்‌” (மத்‌. 28:20) நீடித்திருக்க வேண்டியிருந்தது. 

எந்த உபதேசமாயிருப்பினும்‌, “சத்திய ஆவியையும்‌, 
வஞ்சகத்தின்‌ ஆவியையும்‌” எப்படிப்‌ பகுத்து வேறுபடுத்துவது 
என்று ஒவ்வொரு கிறிஸ்தவரும்‌ அறிந்துள்ளார்‌: “இது 
அப்போஸ்தலர்களிடம்‌ இருந்து வருறெதா?” என்று அவர்‌ 
கேட்க வேண்டும்‌. “தேவனை அறிந்தவர்கள்‌ எங்களுக்குச்‌ செவி 
கொடுக்கின்றனர்‌” என்றும்‌ “தேவனால்‌ உண்டாயிராதவன்‌ 
எங்களுக்குச்‌ செவி கொடுக்கிறதில்லை”” என்றும்‌ ஒரு 
அப்போஸ்தலர்‌ எழுதினார்‌ (1 யோவா. 4:0. 

பவுல்‌, “இந்தப்‌ பிரமாணத்தின்படி (கிரேக்கம்‌: 6௭௨, 
அப்போஸ்தலிக்க “உபதேசச்‌ சட்டம்‌”) நடந்து வருகிறவர்கள்‌ 
எவர்களோ அவர்களுக்கும்‌, தேவனுடைய இஸ்ரவேலருக்கும்‌, 
சமாதானமும்‌ இரக்கமும்‌ உண்டாயிருப்பதாக” என்று கூறினார்‌ 
(கலா. 6:16). மூப்பார்கள்‌ இருந்தாலும்‌, இல்லாவிட்டாலும்‌, ஒரு 
சபையானது அப்போஸ்தலிக்கமல்லாத உபதேசம்‌ அதற்குள்‌ 








புகுந்துவிடாதபடிக்கு எச்சரிக்கையாய்‌ இருக்க வேண்டும்‌ என்று 
கூறப்பட்டது. பேதுரு, “உங்களுக்குள்ளும்‌ கள்ளப்‌ போதகர்கள்‌ 
இருப்பார்கள்‌” (2 பேது. 2:1) என்று எச்சரித்தார்‌. இதே 
காரணத்தினாலேயே பவுலும்‌, “அன்றியும்‌ சகோதரரே, நீங்கள்‌ 
கற்றுக்கொண்ட உபசேசத்திற்கு விரோதமாய்ப்‌ பிரிவினை 
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களையும்‌ இடறல்களையும்‌ உண்டாக்குகிறவரா்களைக்‌ குறித்து 
எச்சரிக்கையாயிருந்து, அவர்களை விட்டு விலகவேண்டுமென்று 
உங்களுக்குப்‌ புத்தி சொல்லுகிறேன்‌” என்று எழுதினார்‌ 
(ரோமர்‌ 16:17). 

ஒவ்வொரு சபையும்‌ தனது சொந்த செயல்பாடுகளைக்‌ 
கவனிக்கவும்‌, சுயாகீனமுள்ளதாயிருக்கவும்‌, சுய ஆளுகையுள்ள 
தாயிருக்கவும்‌ அப்போஸ்தலிக்க அதிகாரத்தைப்‌ பெற்றுள்ளது. 
எருசலேம்‌ சபையில்‌ மூப்பர்கள்‌ ஏற்படுவதற்கு முன்னதாகவே 
சுய ஆளுகை அமைப்பின்‌ கொள்கைகளை அப்போஸ்தலர்கள்‌ 
உணர்ந்திருந்தனா்‌. உபகாரக்குழு ஒன்றை ஏற்படுத்தும்‌ அவசர 
நிலை ஒன்று எழுந்தது. பன்னிரண்டு சுவிசேஷகா்களும்‌ 
(பன்னிரண்டு அப்போஸ்தலர்களும்‌) அங்கிருந்தபோதும்‌, 
அவர்கள்‌ தங்களைச்‌ சபையின்‌ பொறுப்பாளர்கள்‌ என்று 
கருதவில்லை. அவர்கள்‌ சபையின்‌ சுயாதனத்தை மதித்தனர்‌. 

“சீஷார்களின்‌ கூட்டத்திற்கு” அவர்கள்‌ அந்தக்‌ குழுவுக்கான 
நபர்களை “தேர்ந்து கொள்ள வேண்டும்‌” (கிரேக்கம்‌: 
episkeptomai, “தேர்ந்தெடு” என்பதே இதன்‌ பொருள்‌) என்பதே 
அவர்களுடைய ஏவப்பட்ட கட்டளையாகும்‌. பின்பு அந்தப்‌ 
பன்னிரு சுவிசேஷகர்களும்‌ “இந்த வேலைக்கென்று?”” 
தேர்ந்தெடுக்கப்பட்டவர்களை நியமனம்‌ செய்யமுடியும்‌ 
(கிரேக்கம்‌: யாம்‌, “பொறுப்பாளராக்குதல்‌” என்பதே இதன்‌ 
பொருள்‌) (அப்‌. 6:2, 3). 

“சாதாரண உறுப்பினர்கள்‌” (இன்றைய நாட்களில்‌ 
இவ்விதம்‌ தவறாய்‌ அழைக்கப்படுகின்றது) தேர்ந்தெடுக்கும்‌ 
பணியைச்‌ செய்தனர்‌. வாக்களித்தோ அல்லது வேறு 
எவ்விதத்திலோ, அவர்கள்‌ புதிய ஏற்பாட்டு சபையின்‌ சுய - 
ஆளுகைக்‌ கோட்பாட்டை நடைமுறைப்படுத்தினர்‌. 

லீஸ்திரா, இக்கோனியம்‌ மற்றும்‌ அந்தியோகியாவில்‌ 
இருந்த சபைகளில்‌ பவுலும்‌, பர்னபாவும்‌ ஆகிய இரு சுவிசேஷ 
கார்களும்‌ “அந்தந்த சபைகளில்‌ அவர்களுக்கு மூப்பர்களை” 
“ஏற்படுத்தினர்‌” (8157) அல்லது “நியமித்தனர்‌” (ASV) (அப்‌. 
14:23). பவுலும்‌, பர்னபாவும்‌ மூப்பர்களை தேர்ந்தெடுக்க 
வில்லை, ஆனால்‌ அவர்களால்‌ மூப்பர்கள்‌ நியமிக்கப்பட்டனர்‌. 








லூக்காவின்‌ வார்த்தையாகிய cheirotoneo (cheir என்றால்‌ “கை” 
மற்றும்‌ 1202 என்றால்‌ “நீட்டுதல்‌: என்று பொருள்‌) 
என்பதிலிருந்து, ஒருவரின்‌ பெயரை அங்கிகரிக்கக்‌ கைகளை 
உயர்த்துதல்‌ என்று ஆலோசிக்கிறோம்‌. ஆக சபையில்‌ 
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“வாக்களித்தல்‌'” மூலம்‌ இந்தத்‌ தேர்ந்தெடுக்கும்‌ பணி 
நடைபெற்றது. 

பவுலும்‌, பர்னபாவும்‌ சபையாரையே கதேர்ந்தெடுக்கச்‌ 
சொன்னதன்‌ மூலம்‌ உள்ளூர்‌ சுய ஆளுகை அமைப்பை, 
மதித்தனர்‌ என்று லூக்காவின்‌ ஏவப்பட்ட செய்தியானது 
காட்டுகின்றது. அதன்‌ பிறகு, பார்வையிடும்‌ அவ்விரண்டு 
சுவிசேஷகர்களும்‌, தேர்ந்தெடுக்கப்பட்டவர்களை மூப்பர்‌ 
களாக நியமித்தனர்‌. 

இதே வழியில்‌, கிரேத்தாத்‌ தீவில்‌ இருந்த சபைகளைக்‌ 
காணச்‌ சென்ற தத்து என்ற சுவிசேஷகனும்கூட மூப்பார்களா 
வதற்கு மனிதர்களைத்‌ “தேர்ந்தெடுக்கும்‌”ப்டி (கிரேக்கம்‌: 
episkeptomai) பவுலினால்‌ கட்டளை பெறவில்லை. மாறாக, 
அவர்‌, அவர்களை “நியமிக்க” அல்லது “ஏற்படுத்த” (கிரேக்கம்‌: 
kathistemi) வேண்டியதாய்‌ இருந்தது (கீத்து 1:5). 

எருசலேமில்‌ அப்போஸ்தலர்கள்‌ உபகாரக்‌ குழுவிற்காக 
மனிதர்களை நியமிப்பதற்குப்‌ பயன்படுத்தப்பட்ட அதே 
கிரேக்க வார்த்தையைப்‌ பவுல்‌ பயன்படுத்தினார்‌ (அப்‌. 6:2, 3). 
அந்த முன்மாதிரி பின்பற்றப்பட்டிருந்தால்‌, குறிப்பிட்ட 
அச்சபைகளில்‌ இருந்த உறுப்பினர்கள்‌, மூப்பார்களாகப்‌ 
போகிறவர்களைக்‌ தேர்ந்தெடுக்க, தீத்து அவர்களை 
அவ்வூழியத்திற்கு நியமித்திருக்க வேண்டும்‌. பார்வையாள 
ராகிய தத்துவைப்‌ பார்க்கிலும்‌, உள்ளூர்‌ உறுப்பினர்கள்‌ 
தங்களிலிருந்து, தாங்கள்‌ நன்கு அறிந்த மக்களிலிருந்து இந்தத்‌ 
தேர்ந்தெடுத்தலைச்‌ செய்வது மிகுந்த பொருளுள்ளதாகும்‌. 

மேற்கண்ட முன்னுதாரணமானது, மூப்பர்கள்‌ இல்லாத 
சபையானது “சுவிசேஷகனுடைய மேற்பார்வையில்‌” இருக்க 
வேண்டும்‌ என்ற உபதேசத்தில்‌ உள்ள தவறைச்‌ சுட்டிக்‌ 
காட்டுகிறது. வேதரீதியாக, சுவிசேஷகர்களுக்கு அதிகாரம்‌ 
இல்லை. அப்போஸ்தலர்களுடைய உபதேசத்தை மறு - 
பிரசங்கம்‌ செய்வதே அவர்கள்‌ வேலையாகும்‌. 

இத்து, கிரேத்தாத்‌ தீவில்‌ “சகல அதிகாரத்தோடும்‌” (இத்து 
2:15) போதித்ததாகப்‌ பவுல்‌ கூறுவதால்‌, சிலர்‌ கிரேத்தா தீவில்‌ 
இருந்த எல்லா சபைகளுக்கும்‌ கீத்து பொறுப்பாளராக 
இருந்ததாகக்‌ கருதுகின்றனர்‌. ஒரு சுவிசேஷகன்‌, தன்மேல்‌ 
அப்போஸ்தலர்‌ கைகளை வைப்பகால்‌ மட்டுமே (அப்‌. 8:18) 
தவறிழைக்காத போதகனாகி, அதன்மூலம்‌ “சகல அதிகாரமும்‌” 
பெற்றிருக்க முடியும்‌. 














91 


சுவிசேஷகனாகிய தீமோத்தேயுவின்மேல்‌ பவுல்‌ தனது 
கைகளை வைத்தார்‌ என்று நாம்‌ அறிந்துள்ளபடியால்‌ (2 தமோ. 
1:6), கிரேத்தா கவின்‌ மத்தியில்‌ கத்துவை விட்டுவந்த போது 
அவர்மேல்‌ பவுல்‌ தமது கைகளை வைக்காது விட்டுவந்தார்‌ 
என்று நினைப்பது ஏற்புடையதல்ல. பவுல்‌ அற்புத விதமாக 
தமது கைகளை வைக்காமல்‌, தீத்து “சகல அதிகாரமும்‌” 
பெறுவது என்பது முடியாத செயலாகும்‌. 

மூப்பர்கள்‌ நியமிக்கப்பட்ட பிறகும்‌ கூட, பிராந்திய சபைக்கு 
முதலில்‌ கொடுக்கப்பட்ட அதிகாரம்‌ இன்னும்‌ அச்சபையில்‌ 
இருப்பதாயிருக்கிறது. அதேபோல, மூப்பர்களைத்‌ தேர்ந்தெடுக்கும்‌ 
அதிகாரத்தைப்பெற்ற பிராந்திய சபை, உண்மையற்ற மூப்பர்களை 
விலக்கிவைக்கும்‌ அதிகாரத்தையும்‌ பெற்றுள்ளது. 

பவுல்‌, எபேசுவிலிருந்த மூப்பர்களை, “.. உங்களிலும்‌ சிலர்‌ 
எழும்பி, சீஷார்களைத்‌ தங்களிடத்தில்‌ இழுத்துக்கொள்ளும்படி 
மாறுபாடானவைகளைப்‌ போதிப்பார்கள்‌” (அப்‌. 20:29, 30) 
என்று கூறி எச்சரித்தார்‌. “மூப்பருக்கெதிராகக்‌ குற்றச்சாட்டு” 
ஒன்று “இரண்டு மூன்று பேருடைய சாட்சிகளோடு கொண்டு 
வரப்படுகையில்‌” அந்த மூப்பர்‌, “எல்லாருக்கும்‌ முன்பாகக்‌ 
கடிந்துகொள்ளப்பட வேண்டும்‌” (1 தீமோ. 5:19, 20). 

உண்மையற்ற மூப்பர்‌ வெளியேற்றப்பட முடியாதென்று 
கூறுவது அறிவுடைமையாகாது. தலைமைத்துவத்தில்‌ ஒரு 
மனிதரை நியமிக்க அதிகாரம்‌ பெற்றுள்ள ஒரு சபை 
அதிலிருந்து அவரை நீக்கவும்‌ உறுதியாகவே அதிகாரம்‌ 








பெற்றுள்ளது. 
மூப்பர்கள்‌ இருந்தாலும்‌, இல்லையென்றாலும்‌, உள்ளூர்‌ 
சபைக்கு அளிக்கப்பட்டுள்ள சுய ஆளுகை அமைப்பானது 





அதன்‌ உறுப்பினர்கள்‌ “ஒன்று கூடி” அவர்கள்‌ ஐக்யெத்திலிருந்து 
“துன்மார்க்கமான மனிதனை விலக்கி வைக்க” அவர்களை அனு 
மதிக்கின்றது (1 கொரி. 5:4, 13). கிறிஸ்தவர்கள்‌, “ஒழுங்கற்று 
நடக்கிற எந்த சகோதரனையும்‌ விட்டு விலக வேண்டும்‌” 
(2 தெச. 3:0). 

அதே போல, சபையின்‌ அன்றாடப்‌ பணிகள்‌ யாவும்‌, அது 
அப்போஸ்தலருடைய உபதேசத்தில்‌ நிலைத்திருக்கும்‌ 
வரையில்‌, அதே சபையினாலே முடிவு செய்யப்படுகின்றது. 
அப்போஸ்தலருடைய உபதேசம்‌ சபை கூடிவருதல்‌ 
(எபி. 10:25) என்று குறிப்பிடுகிறது, ஆனால்‌ அந்த உபதேசத்தில்‌ 
சபை கூடிவருதல்‌ ஒருவருடைய வசிப்பிடத்திலா, வாடகைக்கு 
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எடுத்த ஒரு பெரிய அறையிலா அல்லது சபையின்‌ கட்டிடத்‌ 
திலா என்பதைப்பற்றி குறிப்பிடப்படவில்லை. சபையின்‌ 
உறுப்பினர்களே இடத்தை முடிவு செய்கின்றனர்‌. 

அப்போஸ்தலருடைய உபதேசம்‌ “ஒருவருக்கொருவர்‌” 
மற்றும்‌ “தேவனுக்கு” “ஞானப்பாடல்களை” பாடும்படி 
குறிப்பிடுகிறது (கொலோ. 3:16). எந்தப்பாடல்‌ புத்தகத்தை 
பயன்படுத்துவது, மற்றும்‌ பாடல்களில்‌ வழி நடத்துவது யார்‌ 
என்பது சபையாரின்‌ முடிவாகவே இருக்கிறது. 

அப்போஸ்கலருடைய உபதேசம்‌, வேதவசன வாசிப்பை 
யும்‌ (கொலோ. 4:16; 1 தெச. 5:27), ஒருவருக்கொருவர்‌ பக்தி 
விருத்தியுண்டாக்குதலையும்‌ (1 தெச. 5:11) குறிப்பிடுறெது. 
இவ்விதமாக, இவைகளே கிறிஸ்தவ சபை கூடிவருதலில்‌ 
சேர்க்க வேண்டும்‌, ஆனால்‌ சபை கூடிவருகையில்‌ இவை 
களுக்கு எவ்வளவு நேரம்‌ தரப்படவேண்டும்‌ என்பது பிராந்திய 
சடையார்‌ முடிவு செய்ய வேண்டியதாகும்‌. 

மேலும்‌, அப்போஸ்தலருடைய உபதேசம்‌, ஒவ்வொரு 
கிறிஸ்தவரும்‌ “வாரத்தின்‌ முதல்நாள்தோறும்‌” “தன்‌ வரவுக்குத்‌ 
தக்கதாக” காணிக்கை கொடுக்க வேண்டும்‌ (1 கொரி. 16:1, 2) 
என்று குறிப்பிடுகிறது. அதோடு கூட, விசேஷித்த பணம்‌ 
சேகரித்தல்‌ (அப்‌. 11:27-30) என்ற செயலுக்கு அங்கிகரிக்கப்‌ 
பட்ட ஒரு முன்னுதாரணத்தை நாம்‌ காண்கின்றோம்‌. 
அப்போஸ்தலர்களின்‌ காலத்தில்‌, இப்படி சேகரித்த பணம்‌, 
பொழுது போக்கிற்குச்‌ செலவிடப்படவில்லை, ஆனால்‌ 
அறிந்துள்ளபடி அவைகள்‌ இரண்டு நோக்கங்களுக்காகச்‌ 
செலவிடப்பட்டன: தர்ம காரியங்களுக்காகவும்‌ (அப்‌. 24:17; 
ரோமர்‌ 15:25; 2 கொரி. 8:1-5; கலா. 2:10), சுவிசேஷ அறிவிப்பிற்‌ 
காகவும்‌ (1 கொரி. 9:14; பிலி. 4:14-16) அவை செலவிடப்‌ 
பட்டன. 

கர்த்தருடைய பந்தியை ஆசரிக்க வேண்டும்‌ என்பது 
அப்போஸ்தலருடைய உபதேசங்களில்‌ ஒன்று ஆகும்‌, ஆனால்‌ 
எவ்வளவு நாட்களுக்கு ஒருமுறை என்று குறிப்பிடவில்லை. 
இருப்பினும்‌, சபை கூடிவருதல்‌ (அப்போஸ்தலரின்‌ முன்னிலை 
யில்‌) “வாரத்தின்‌ முதல்‌ நாளில்‌” “அப்பம்‌ பிட்கும்படி ” (அப்‌. 20:7) 
இருந்ததால்‌, ஞானமுள்ள கிறிஸ்தவர்கள்‌ அங்கீகரிக்கப்பட்ட 
இந்த முன்னுதாரணத்தையே இன்றைக்கும்‌ செய்கின்றனர்‌. 

“நாளானது (கர்த்தருடைய நாளானது) சமீபித்து வருகிறதை 
எவ்வளவாய்‌ பார்க்கிறீர்களோ” அவ்வளவாய்‌ திங்கள்‌ முதல்‌ 
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சனி வரை, கிறிஸ்தவர்கள்‌ ஒருவருக்கொருவர்‌ புத்தி சொல்‌ 
வதைக்‌ காணலாம்‌ (எபி. 10:25). அன்புள்ள கிறிஸ்தவர்கள்‌, 
தங்களைப்‌ படைத்தவரையும்‌, இரட்சகரையும்‌, பரிசுத்த 
அவியானவரையும்‌ ஆராதனையில்‌ கனப்படுத்தவும்‌, ஒருவருக்‌ 
கொருவர்‌ பக்தி விருத்தியூட்டவும்‌ சந்தோஷமான ஒன்று 
கூடுதல்களை எதிர்நோக்குகன்றனர்‌ (யோவா. 4:24; 
1 தெச. 5:11). ஒரு கிறிஸ்தவர்‌ சங்கீதம்‌ 122:1ஐத்‌ தழுவி, 
“கர்த்தருடைய ஆலயத்துக்குப்‌ போவோம்‌ வாருங்கள்‌ என்று 
எனக்கு அவர்கள்‌ சொன்னபோது மகிழ்ச்சியாயிருந்தேன்‌” 
எனலாம்‌. பரலோகம்‌, அவருக்குச்‌ செய்துள்ளதைப்‌ பாராட்ட 
வும்‌, அதை வெளிப்படுத்தவும்‌ அவர்‌ உணருகறொர்‌. 


மானானது நீரோடைகளை வாஞ்சித்துக்‌ கதறுவதுபோல, 
தேவனே, என்‌ ஆத்துமா உம்மை வாஞ்சித்துக்‌ கதறுகிறது. 
என்‌ ஆத்துமா தேவன்மேல்‌, ஜீவனுள்ள தேவன்மேலேயே 
காகமாயிருக்கிறது; 
நான்‌ எப்பொழுது தேவனுடைய சந்நிதியில்‌ வந்து 
நிற்பேன்‌? 
உன்‌ தேவன்‌ எங்கே என்று அவர்கள்‌ நாள்தோறும்‌ 
என்னிடத்தில்‌ சொல்லுகிறபடியால்‌, 
இரவும்‌, பகலும்‌ என்‌ கண்ணீரே எனக்கு உணவாயிற்று. 
முன்னே நான்‌ பண்டிகையை ஆசரிக்கிற ஜனங்களோடே 
கூட நடந்து, 
கூட்டத்தின்‌ களிப்பும்‌ துதியுமான சத்தத்தோடே 
தேவாலயத்திற்குப்‌ போய்வருவேனே; 
இவைகளை நான்‌ நினைக்கும்போது என்‌ உள்ளம்‌ 
எனக்குள்ளே உருகுகிறது (சங்‌. 42:1-4). 
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ஈ களவி; 
“மப்பா்களுக்கு தவன்‌ தந்துள்ள 
அத்காரம்‌ என்ன?” 


க நூறுல்‌; 

மூப்பர்களின்‌ அதிகாரத்தைப்‌ பயனற்றதாக்கும்‌ கூற்றுகள்‌ 
தீங்கு நிறைந்தவை - அவைகள்‌ பேசப்படும்‌ பொழுகைக்‌ காட்டி 
லும்‌, கற்றறிந்த மற்றும்‌ நன்கு அறியப்பட்ட பிரசங்கியார்களால்‌ 
எழுதப்படும்‌ பொழுது அதிக தீங்குள்ளவையாகின்றன. “அதி 
காரம்‌” (கிரேக்கம்‌: ௪௦54) என்ற வார்த்தைக்கு மிகச்‌ சரியான 
நுட்பமுள்ள பொருளைத்தரும்‌ கிரேக்க வாக்கியத்தில்‌ வல்லமை 
மிக்க தவறு ஒன்றுள்ளது: “(இவ்வார்த்தையானது) எந்த இடத்தி 
லும்‌, மூப்பர்கள்‌ தங்கள்‌ பொறுப்புகளை நிறைவேற்றுவதைக்‌ 
குறித்தோ அல்லது கிறிஸ்தவர்கள்‌ தங்கள்‌ மூப்பரிடம்‌ நடந்து 
கொள்ளும்‌ விதம்‌ குறித்தோ பயன்படுத்தப்பட வில்லை.” 
மேலும்‌ ஒருவர்‌, “அதிகாரம்‌” என்பதற்குரிய கிரேக்க வார்த்தை 
யானது, தகப்பன்‌ தனது கடமைகளை நிறைவேற்றுவதைக்‌ 
குறிக்கவோ அல்லது பிள்ளை தனது தகப்பனிடம்‌ கொண் 
டிருக்க வேண்டிய நடக்கையைக்‌ குறிக்கவோ பயன்படுத்தப்‌ 
படவில்லை என்று சொல்லக்கூடும்‌. ஆனால்‌ பிள்ளைகள்‌ தங்கள்‌ 
பெற்றோருக்குக்‌ கீழ்ப்படிய வேண்டும்‌! (எபே. 6:1ஐக்‌ காண்க). 
இவ்விதமாய்‌ அக்கூற்று நுணுக்கமாய்ச்‌ சரியாயிருந்த போதிலும்‌, 
தீங்குள்ளதாயிருக்கும்‌. மூப்பர்களைப்‌ பற்றி மேலே சொல்லப்‌ 
பட்ட கூற்றானது வெகு சரியானதாயிருப்பினும்‌, தவறான 
அபிப்பிராயத்தைக்‌ தருவதால்‌, தீங்குள்ளதாகும்‌. மூப்பர்‌ 
களுக்கு, தேவனால்‌ நியமிக்கப்பட்ட அதிகாரத்தை விளக்கு 
வதற்கு, பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ பின்வரும்‌ ஐந்து வார்த்தைகளை 
உபயோகித்துள்ளார்‌: “கண்காணி,” “மூப்பர்‌,” “மேய்ப்பர்‌,” 
“ஆளுபவர்‌,” மற்றும்‌ “உக்கிராணக்காரர்‌. ” 














“கண்காணி” 


“கண்காணி” என்ற வார்த்தைக்குரிய நவீன விளக்கமானது, 
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புதிய ஏற்பாட்டிற்கு அந்நியமானதாகும்‌; பல சபைகளின்‌ 
குலைமையகத்திற்குப்‌ பொறுப்பாகவுள்ள பாதிரி ஒருவர்‌ 
கண்காணி ௫5௦0) என்று இப்பொழுது கருதப்படுகிறார்‌. 
பரிசுத்த ஆவியானவரால்‌ பயன்படுத்தப்பட்ட வார்த்தை 
யானது (கிரேக்கம்‌: சறர5c௦ற௦5) இன்னும்‌ அதிக முழுமையான 
பொருளைத்‌ தந்துள்ளது. Eறi5C௦ற௦5, ஒரு கண்காணி, ஒரு 
கவனிப்பாளர்‌, ஒரு காப்பாளர்‌ என்பவர்‌, “அத்தேனே 
பட்டணத்தாரால்‌ ஒரு குறிப்பிட்ட மாகாண முழுவதையும்‌ 
ஆய்வு செய்ய அல்லது கண்காணிப்புச்‌ செய்ய அனுப்பப்பட! 

பொதுஜன அலுவலராயிருந்தார்‌.”” தேவனுடைய ஜனங்களைக்‌ 
கண்காணிக்கும்படி பரிசுத்த ஆவியானவரால்‌ நியமிக்கப்பட்ட 
சபை அலுவலர்களைப்பற்றி விளக்குவதற்குப்‌ புதிய 
ஏற்பாட்டில்‌ இவ்வார்த்தை பயன்படுத்தப்படுகிறது (அப்‌. 20:28; 
பிலி. 1:1; 1 பேது. 2:1-3). அவர்கள்‌ கர்த்தத்துவம்‌ செய்யத்‌ தடை 
செய்யப்பட்டுள்ளனர்‌, அவர்கள்‌ கிறிஸ்தவர்களுக்கு, வாழும்‌ 
முன்மாதிரிகளாக இருந்து, கிறிஸ்தவர்களின்‌ பொறுப்பிலேயே, 


அவர்களை கண்காணிப்புச்‌ செய்யக்‌ கடமைப்பட்டுள்ளனர்‌. 








“மூப்பர்கள்‌” 

ஒரு சபையின்‌ கண்காணிகள்‌, புதிய ஏற்பாட்டில்‌ 
“மூப்பர்கள்‌” என்றும்‌ அழைக்கப்படுகின்றனர்‌ (கிரேக்கம்‌: 
presbuteroi; 1 பேது. 5:1). வயதில்‌ முதிர்ந்த சில மனிதர்களை, 
பிராந்திய சபையை மேற்பார்வை செய்யும்‌ பொறுப்புக்கு 
நியமிக்கும்‌ கருத்தானது, இஸ்ரவேலின்‌ மூப்பர்களைப்‌ 
பார்த்துக்‌ கையாளப்பட்ட தாகும்‌ (எண்‌. 11:16). இஸ்ரவேலின்‌ 
ஆலோசனைக்‌ குழு வயது முதிர்ந்தவார்களைக்‌ கொண்டிருந்தது 
(கிரேக்கம்‌: sயnedrion, sanhedrin; மத்‌. 26:29)அல்லது இது நியாய 
சங்கம்‌ என்றும்‌ கூறப்பட்டது (மத்‌. 5:22). ஆளும்‌ இந்த 
அமைப்பானது ஆலோசனைச்‌ சங்கம்‌ (கிரேக்கம்‌: ஓerousia; 
அப்‌. 5:21) என்றும்‌ மற்றும்‌ மூப்பர்களின்‌ சங்கம்‌ (கிரேக்கம்‌: 
presbuterion; லூர்‌. 22:66; அப்‌. 22:5) என்றும்‌ அழைக்கப்பட்டது. 
பின்னால்‌, புதிய ஏற்பாட்டு சபையில்‌, குறிப்பிட்ட சில 
முதிர்ந்தவர்கள்‌, அதிகாரிகள்‌ எனப்பட்டனர்‌ (அப்‌. 11:30; 
14:23; 20:17; யாக்‌. 5:14). அவர்கள்‌ ஒன்று சேரும்போது, அக்குழு 
“கண்காணிப்புக்‌ குழு” அல்லது “மூப்பர்கள்‌ குழு” எனப்பட்டது 
(கிரேக்கம்‌: றரesbufterion; 1 தமோ. 4:14), இது யூதர்களின்‌ உயர்‌ 
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நீதிமன்றமாகச்‌ செயல்‌ பட்ட குழுவில்‌ இருந்தவர்களை விளக்கப்‌ 
பயன்படுத்தப்பட்ட அதே வார்த்தையாகும்‌ (லூக்‌. 22:66; அப்‌. 
22:5). கர்த்தருடைய சபையில்‌ பொறுப்புள்ள பணி மேற்‌ 
கொள்ளும்படி நியமிக்கப்படும்‌ நல்ல மனிதர்களைப்பற்றிப்‌ 
பின்வருவது போன்ற விமர்சனங்கள்‌ கூறப்பட்டால்‌, அவ்விமர்‌ 
சனமானது எந்த உதவியும்‌ செய்யப்‌ போவதில்லை: 





“மூப்பர்களுள்ள நிலைமை” நாம்‌ எங்கு காணுகின்றோம்‌? நாம்‌ 
கப்பல்கள்‌ பல கொண்ட தொகுதியைக்‌ கண்டு பிடித்துள்‌ 
ளோம்‌. அந்தக்‌ கருத்துக்கு அறைகூவல்‌ விடுவது என்பது ஒரு 
புனிதமான பசுவை உதைப்பது போன்றதாகும்‌. பெந்தெ 
கொஸ்தே நாளுக்குப்‌ பிறகு, மூப்பர்கள்‌ இல்லாமலேயே 
அநேக காலங்கள்‌ சபை நிலவிற்று, பிறகு தற்செயலாக இந்நிலை 
உண்டாயிற்று. 


“மூப்பர்கள்‌?” அல்லது “கண்காணிகள்‌”” என்பது நாம்‌ 
பார்த்துள்ளபடி, வேதவசனத்தின்‌ வார்த்தையாகும்‌ (1 தீமோ. 
4:14). மற்றும்‌, “அந்தந்த சபைகளில்‌” (அப்‌. 14:23) மூப்பர்களை 
நியமிப்பதைக்‌ காணும்படியாக ஊழியம்‌ செய்த பவுல்கூட 
அவர்கள்‌ தற்செயலாகவோ அல்லது கூடுதலாகவோ நியமிக்கப்‌ 
பட்டதாகக்‌ கூறவில்லை. இந்தத்‌ தலைமைத்துவ அமைப்‌ 
பானது, ஜாக்ரெதையுடன்‌ திட்டமிடப்பட்டதாகும்‌, இது 
குற்செயலானதல்ல. “பட்டணங்கள்தோறும்‌” (இத்து 1:5) 
மூப்பர்கள்‌ நியமிக்கப்படுவதைக்‌ காணும்படியாகவே பவுல்‌ 
இத்துவை கிரேத்தாத்‌ தீவில்‌ விட்டு வந்தார்‌. 





“மேய்ப்பர்‌” 

“கண்காணிகள்‌”” மற்றும்‌ “மூப்பர்கள்‌?” என்று புதிய 
ஏற்பாட்டில்‌ அழைக்கப்படுபவர்கள்‌, “மேய்ப்பர்கள்‌” அல்லது 
“அயர்கள்‌” (எபே. 4:11) என்றும்‌ அழைக்கப்படுகின்றனர்‌. 
“கண்காணி” (கிரேக்கம்‌: eற5c௦ற௦5) என்ற வார்த்தையின்‌ 
குறிப்பிட்ட கருத்து, ஒரு மாகாணத்தைக்‌ கண்காணிக்கும்‌ 
பொது அலுவலர்‌ என்பதாகும்‌; “மூப்பர்‌” ( கிரேக்கம்‌: றresbuteros) 
என்பது ஒரு வயது முதிர்ந்த மனிதரைக்‌ குறிக்கிறது; “மேய்ப்பர்‌” 
அல்லது “ஆயர்‌” (கிரேக்கம்‌: றப) என்ற வார்த்தை ஆடுகளைக்‌ 
கவனித்துக்‌ கொள்பவரைக்‌ குறிப்பிடுகின்றது. ஒரு மேய்ப்பன்‌ 
தனது ஆடுகளைக்‌ கண்காணிப்பது போல, வயதில்‌ முதிர்ந்த 
மனிதர்கள்‌ கர்த்தருடைய மக்களைக்‌ கண்காணிக்கின்றனர்‌ 
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என்று பொருள்‌ கொள்வதற்காகவே இவ்வார்த்தைகள்‌ 
சபைக்குள்‌ கொண்டு வரப்பட்டன. பிராந்திய சடையின்‌ மூப்பர்‌ 
அதே வேளையில்‌ ஒரு ஆடாகவும்‌ தொடர்ந்து இருக்கின்றார்‌. 
அவர்‌ தம்மைக்‌ குறித்து எச்சரிக்கையாயிருக்க வேண்டும்‌ 
என்றும்‌ (அப்‌. 20:28), பிரதான மேய்ப்பருக்கு கன்‌ சொந்த 
நடக்கையைக்‌ குறித்து (ரோமர்‌ 14:12) கணக்கொப்புவிக்க 
வேண்டும்‌ (1 பேது. 5:4) என்றும்‌ அறிந்திருக்கிறார்‌. பிரதான 
மேய்ப்பர்‌ ஒருவர்‌ இருக்கிறார்‌ என்றால்‌, அவருக்குக்‌ கீழான 
மேய்ப்பர்களும்‌ இருக்கின்றார்கள்‌ என்றே பேதுரு கூறியுள்ளார்‌. 
பிராந்திய சபையின்‌ அதிகாரத்தை ஏளனம்‌ செய்யும்‌ ஒருவர்‌, 
முதன்மை-மற்றும்‌ அதற்குக்‌ கமான - மேய்ப்பர்கள்‌ என்ற புதிய 
ஏற்பாட்டு சபையின்‌ கருத்துக்கு விளக்கமளிக்க மிகவும்‌ 
சிரமப்படுவார்‌. மற்றும்‌, தங்களை ஆளும்படிக்கு, மேய்ப்பர்‌ 
களை அனுமதிக்காதவர்கள்‌, மீகா. 5:2ல்‌ “ஆளப்போகிற” 
(moshel) என்ற எபிரெய வார்த்தை மத்தேயு 2:6ல்‌ “மேய்ப்பர்‌” 
(ஆங்கில வேதாகமத்தில்‌ இவ்வாறு உள்ளது) என்று மொழி 
பெயர்க்கப்பட்டது ஏன்‌ என்று விளக்கமளிப்பதில்‌ சிரமம்‌ 
அடைவார்‌. மேலும்‌, அவர்கள்‌ “மேய்ப்பர்‌” என்பதற்குரிய 
கிரேக்க வார்த்தையானது, வெளி. 2:27; 12:5; 19:15 ஆகிய 
வசனங்களில்‌ ஏன்‌ “ஆளுகை” என்று மொழிபெயர்க்கப்‌ 
பட்டுள்ளது என்பதை விளக்கமளிக்கவும்‌ சிரமப்படுவார்கள்‌. 
நூற்றுக்கு மேற்பட்ட உறுப்பினர்களைக்கொண்ட ஒரு 
குறிப்பிட்ட சபை மூப்பராகத்‌ தகுதியுடைய மனிகர்கள்‌ அதில்‌ 
இருந்தும்‌, அச்சபை மூப்பர்களின்றியே இருந்தது. அவர்களின்‌ 
தலைவர்களில்‌ ஒருவரிடம்‌ அது ஏன்‌ என்று கேட்கப்பட்ட 
பொழுது “சில சபைகளில்‌ மூப்பார்கள்‌ அதிகாரத்தை எடுத்துக்‌ 
கொள்ளும்போது அவர்களால்‌ பிரச்சனைகள்‌ ஏற்படுகிறது 
என்று நாங்கள்‌ கேள்விப்படுகிறோம்‌”” என்று அவர்‌ பதில 
ளித்தார்‌. சில மூப்பர்கள்‌ புதிய ஏற்பாடு கொடுத்துள்ள 
அதிகாரத்தைப்‌ பார்க்கிலும்‌ அதிகமானதை அவர்களே 
கற்பனை செய்துகொண்டாலும்‌, நல்ல மூப்பர்களைப்‌ 
பெறாமலிருப்பதற்கு அது காரணமாகி விடாது. இதற்கு 
இணையாக, சில ஊழியர்கள்‌ தங்களுடையதல்லாத 
அதிகாரத்தை அவர்களாகவே எடுத்துக்கொண்டாலும்‌, நல்ல 
ஊழியர்களைப்‌ பெறாமலிருப்பதற்கு அது காரணமாகி 
விடாது. இரண்டு தவறுகள்‌ ஒருபோதும்‌ ஒரு சரியானதை 
ஏற்படுத்த முடியாது. மூப்பர்கள்‌ தங்களுடையதல்லாத 
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அதிகாரத்தைத்‌ தாங்களாகவே கற்பனை செய்து கொள்வது 
தவறுதான்‌, ஆனால்‌ தகுதியுள்ள மனிதர்களை மூப்பார்களாக 
நியமிக்காமல்‌ இருப்பதும்‌ தவறானதாகும்‌. இந்த சபையைப்‌ 
பார்வையிட்ட போது, மூப்பர்களை நியமிக்க அவர்கள்‌ 
பயப்பட்டதற்கான காரணம்‌ ஒன்றை நான்‌ கண்டேன்‌. 
அறிவிப்புப்‌ பலகையில்‌, யாரோ ஒருவர்‌ ஒட்டியிருந்த கட்டுரை 
ஒன்றில்‌, அதை வாசிக்கும்‌ ஒவ்வொருவரும்‌ மூப்பர்கள்‌ 
நியமனத்தை மறுக்க வைக்கும்‌ காரணம்‌ ஒன்று இருந்தது! 
அந்தக்‌ கட்டுரையில்‌, “மேய்ப்பர்‌” என்ற வார்த்தை இயேசு 
ஒருவருக்கு மட்டுமே உரியது என்றும்‌, “சாதாரண மனிகர்கள்‌” 
தாங்கள்‌ “மேய்ப்பர்கள்‌” என்று அழைக்கப்பட விரும்பினால்‌ 
அது ஆராயாமல்‌ எடுத்துக்கொள்றெ முடிவு ஆகும்‌ என்ற 
கருத்து இருந்தது. “அந்த வார்த்தை இயேசுவுக்கு மட்டுமே 
உருவகமாகப்‌ பயன்படுத்தப்பட்டுள்ளது, மற்ற மனிதர்களுக்கு 
அல்ல. ஆடாக இருக்கும்‌ எவரொருவரும்‌ மேய்ப்பராக 
இருப்பதில்லை” என்று அக்கட்டுரை கூறியது. இப்படிப்பட்ட 
உபதேசம்‌ மக்களுக்கு முன்பாக வைக்கப்படுகையில்‌, அந்த 
சபையில்‌ மூப்பர்கள்‌ இல்லாதிருப்பதில்‌ ஆச்சரியம்‌ எதுவும்‌ 
இல்லை. 





“ஆளுபவா்‌” 

மூப்பார்களின்‌ அதிகாரத்தைச்‌ சுட்டிக்காட்டும்‌ மற்றொரு 
வார்த்தை, பரலோகம்‌ அவர்களை ஆள்பவர்களாக (கிரேக்கம்‌: 
proistemni, 1 தமோ. 5:17; 1 தெச. 5:12) கட்டளையிட்டு 
இருக்கிறது. ஆள்பவர்களாக உள்ள இந்த மூப்பர்கள்‌, ஒரு 
தகப்பன்‌ தனது குடும்பத்தைப்‌ பேணிக்காப்பது போலவே, 
கர்த்தருடைய மக்களை விசாரிக்க வேண்டும்‌ (1 தீமோ. 3:4, 
5). சில மனிதர்கள்‌ சபையில்‌ உள்ள மற்றவர்கள்மேல்‌ கொண்‌ 
டுள்ள அதிகாரத்தைச்‌ சுட்டிக்காட்டும்‌ வேறோரு வார்த்தை 
hegeomai (எபி. 13:7, 17, 24) என்பதாகும்‌, இதன்‌ பொருள்‌ 
“முன்பாகச்‌ செல்லுதல்‌, தலைமையேற்றல்‌, ஆளுதல்‌, கட்டளை 
யிடுதல்‌; அதிகாரம்‌ பெறுதல்‌”” என்பதாகும்‌. இந்த வார்த்தையில்‌ 
உள்ளடங்கியுள்ள அதிகாரம்‌ என்பது யோசேப்பு, எகிப்து 
தேசத்தின்‌ ஆளுநராக அல்லது அதிபதியாக ஆனதை விளக்க 
இது பயன்படுத்தப்பட்டதில்‌ விளக்கப்படுகிறது (அப்‌. 7:10), 
மற்றும்‌ இயேசு ஒரு பிரபுவாக அல்லது ஆள்பவராக இருக்கிறார்‌ 
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என்று விளக்கவும்‌ இதே வார்த்தை பயன்பட்டுள்ளது 
(“அள்பவா்‌”; மத்‌. 2:6). சபையில்‌ சில மனிதர்கள்‌ கீழ்ப்படியப்‌ 
பண்ணுகிறவர்களாயிருக்க வேண்டும்‌, எனவே அவர்கள்‌ 
ஆத்துமாவுக்காக விழித்திருக்கிறவர்களாயிருக்க (கிரேக்கம்‌: 
agrupறாeo) வேண்டும்‌ (எபி. 13:17). 

சபையில்‌ அரசாங்கத்தைச்‌ சுட்டிக்காட்டும்‌ வேறொரு 
வார்த்தையும்‌ உள்ளது: அது &ம்‌ச௦௦ என்பதாகும்‌ (1 கொரி. 
12:28), இதன்‌ பொருள்‌ “ஓட்டுதல்‌ அல்லது இயக்குதல்‌” என்ற 
நிர்வாகத்தைக்‌ குறிக்கும்‌. பவுல்‌ பயணம்‌ செய்த கப்பலின்‌ 
தலைவனுக்கு இவ்வார்த்தை பயன்படுத்தப்பட்டுள்ளது 
(அப்‌. 27:11). இவ்விதமாக, கர்த்தருடைய சபைகளில்‌ 
ஆள்பவர்கள்‌ இருக்கிறார்கள்‌ என்பதற்குப்‌ பரிசுத்த ஆவியான 
வரால்‌ மூன்று வார்க்கைகள்‌ பயன்படுத்தப்பட்டுள்ளன. 
ஆள்பவர்கள்‌ இருக்கையில்‌ மறுபுறம்‌ அவர்களுக்குக்‌ கீழ்ப்படி 
பவர்களும்‌ இருக்கின்றனர்‌. எபிரெயர்‌ 13:17ல்‌ “கீழ்ப்படிதல்‌” 
(கிரேக்கம்‌: 211/௦) மற்றும்‌ “கீழ்ப்படிந்து” அல்லது “அடங்கி” 
(கிரேக்கம்‌: ௪2/6௦) என்ற வார்த்தையில்‌ இதை நாம்‌ 
காணுகின்றோம்‌. 








“உக்கிராணக்காறார்‌” 
“உக்கிராணக்காரர்‌, ” ஒரு நிர்வாகி அல்லது மேலாளர்‌ என்ற 
வார்த்தையில்‌ (கிரேக்கம்‌: ௦ik0௩om௦5; இத்து 1:7) மூப்பரின்‌ 
அதிகாரம்பற்றி மாறுபட்ட கண்ணோட்டம்‌ ஒன்றுள்ளது. 
ஏரஸ்து என்பவர்‌ ௦ik௦௩௦௱௦5 ஆக, பட்டணத்து மேலாளராக 
(“உக்கிராணக்காரன்‌”; ரோமர்‌ 16:23), அதிகாரம்‌ உள்ள 
பதவியில்‌ இருந்தார்‌. 


முடிவுரை 

சில சமயங்களில்‌ மூப்பர்கள்‌ தங்கள்மேல்‌ சுமத்தப்பட்ட 
சந்தோஷமற்ற ஒரு கடமையைச்‌ செய்ய வேண்டியதாய்‌ 
உள்ளது: சில மனிதர்களுடைய வாய்களை “அடைக்க 
வேண்டும்‌” (கத்து 1:11). சமூகத்தில்‌ நல்ல முன்னுதாரணமாய்‌ 
இருப்பதைத்‌ தவிர வேறு அதிகாரம்‌ மூப்பர்களுக்கு இல்லை 
யென்றால்‌, அவர்‌ எப்படி சில ஊழியர்கள்‌ பிரசங்க மேடையில்‌ 
பேசுவதைத்‌ தடை செய்து, வாயடைக்கிறவர்களாயிருக்க 
முடியும்‌ என்று ஒருவர்‌ ஆச்சரியப்படக்கூடும்‌. நமது ஆத்துமாக்‌ 
களுக்கு உத்தரவாதியாக மூப்பர்களை ஏற்படுத்திய அதே தேவன்‌, 
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நம்மை அவர்களது அதிகாரத்துக்குக்‌ கீழ்ப்படி யவும்‌ செய்துள்ளார்‌ 
(எபி. 13:17). 


குறிப்புகள்‌ 

ஹென்றி ஜார்ஜ்‌ லிட்டெல்‌ மற்றும்‌ இராபர்ட்‌ ஸ்காட்‌, கிரேக்க - ஆங்கில 
அகராதி, 25ம்‌ பதிப்பு கமா. ஊம்‌ ர. (லண்டன்‌: ஆக்ஸ்‌ஃபோர்டு, களாரென்டன்‌ 
அச்சகம்‌, 1892), 5.5. “piskopos.” 50.0. வில்க்‌ மற்றும்‌ C.L. விலிபால்டு கிரிம்‌, புதிய 
ஏற்பாட்டின்‌ கிரேக்க - ஆங்கில அகராதி, 12ம்‌ பதிப்பு, (12. 0 ர. ஜோசப்‌ 11. 
தாயெர்‌ (இரான்ட்‌ ரப்பிட்ஸ்‌, மிச்சிக்கன்‌: ஜோன்டர்வன்‌ வெளியீட்டு நிலையம்‌, 
1978), 276. (“hegemon” என்ற பதிவில்‌ காண்க.) 
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“ கேள்வி; 
“சைன்‌ அங்கத்தினர்கள்‌ 
ஐக்கியாமாக இருக்க 8வண்ருமா?” 


க பகுல்‌ 

யோவான்‌ 17ல்‌, இயேசு தம்மைப்‌ பின்பற்றி, தம்முடைய 
சித்தத்திற்குக்‌ க&ீழ்ப்படிகிற அனைவருடைய ஓக்கியத்திற்காக 
ஜெபித்தார்‌: “நான்‌ இவர்களுக்காக வேண்டிக்கொள்ளுறெது 
மல்லாமல்‌, இவர்களுடைய வார்த்தையினால்‌ என்னை 
விசுவாசிக்கிறவர்களுக்காகவும்‌ வேண்டிக்கொள்ளுகிறேன்‌. 
அவர்களெல்லாரும்‌ ஒன்றாயிருக்கவும்‌, பிதாவே, நீர்‌ என்னை 
அனுப்பினதை உலகம்‌ விசுவாசிக்கிறதற்காக, நீர்‌ என்னிலேயும்‌ 
நான்‌ உம்மிலேயும்‌ இருக்கிறதுபோல அவர்களெல்லாரும்‌ 
நம்மில்‌ ஒன்றாயிருக்கவும்‌ வேண்டிக்கொள்ளுகிறேன்‌?” 
(வ. 20, 21). பவுல்‌, கொரிந்துவிலிருந்த கிறிஸ்தவர்களுக்கு 
எழுதும்‌ போது, சகோதரர்கள்‌ மத்தியில்‌ ஐக்கியம்‌ இருக்க 
வேண்டும்‌ என்றெழுதினார்‌. 


நாம்‌ சகோதரத்துவமாய்‌ இருக்கிறோம்‌ 
கொரிந்துவில்‌ இருந்த கிறிஸ்தவர்கள்‌, ஒருவர்‌ ஒருவருடன்‌ 
எவ்வித உறவு கொண்டிருக்க வேண்டும்‌ என்பதைப்‌ புரிந்து 
கொள்வதற்கு உதவிசெய்ய வேறுபட்ட விளக்கங்களைப்‌ பவுல்‌ 
பயன்படுத்தினார்‌. பாவத்திலிருந்து வெளியேறி, தேவனுக்கு 
முன்பாகப்‌ பரிசுத்த வாழ்க்கையை வாழ்வதற்கு அழைக்கப்‌ 
பட்ட வகையில்‌, அவர்கள்‌ பரிசுத்தவான்கள்‌ எனப்பட்டனர்‌ 
(1 கொரி. 1:2). ஒருவருக்கொருவர்‌ அவயவங்களாயிருக்கும்‌ 
வகையில்‌, பவுல்‌ அவர்களை ஒரு சரீரத்தின்‌ அவயவங்கள்‌ என்று 
விளக்கினார்‌ (1 கொரி. 12:12, 27). வேறு எகைக்காட்டிலும்‌ 
அதிகமாகப்‌ பயன்படுத்தப்பட்ட விளக்கம்‌: அவர்கள்‌ ஒரே 
குடும்பத்தின்‌ உறுப்பினர்கள்‌, இவ்விதமாய்‌ அவர்கள்‌ 
சகோதரத்துவத்துடன்‌ உள்ளனர்‌. அவர்‌ குறைந்தபட்சம்‌ 
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இருபது முறைகள்‌ இப்படி அவர்களை அழைத்தார்‌ (1:10, 17, 
26; 2:1; 3:1; 4:6; 7:24, 29; 10:1; 11:33; 12:1; 14:6, 20, 26, 39; 
15:1, 31, 50, 58; 16:15). மேலும்‌ அவர்‌, உயிர்த்த கிறிஸ்து “ஐநூறு 
பேருக்கு அதிகமான சகோதரருக்கும்‌ ஒரே வேளையில்‌” 
குரிசனமானார்‌ (1 கொரி. 15:6) என்றும்‌ எபேசுவிலிருந்த 
“சகோதரரெல்லாரும்‌” உங்களை வாழ்த்துகிறார்கள்‌ (1 கொரி. 
16:20) என்றும்‌ எழுதினார்‌. 

கொரிந்துவிலிருந்த சகோதரர்கள்‌, மாம்சப்‌ பிரகாரம்‌ ஒரே 
குடும்பத்தவர்கள்‌ அல்ல. “காரக்தருடைய சகோதரர்‌” (1 கொரி. 
9:2) என்று பேசும்போது, பவுல்‌, மாம்சப்‌ பிரகாரமான 
குடும்பத்தைப்பற்றிக்‌ குறிப்பிட்டார்‌. இயேசுவின்‌ அரை 
சகோதரர்களும்‌, யோசேப்பு மற்றும்‌ மரியாள்‌ இவர்களுடைய 
குடும்பத்தில்‌ இருந்தவர்களுமாகிய “யாக்கோபு, யோசே, யூதா 
மற்றும்‌ சீமோன்‌” (மாற்கு 6:3) ஆகியோரைப்‌ பவுல்‌ சிந்தித்துக்‌ 
கொண்டிருந்தார்‌. மாம்சப்‌ பிரகாரமான குடும்பத்தில்‌ நிலவும்‌ 
உறவானது, கொரிந்துவிலிருந்த, தேவனுடைய ஆவிக்குரிய 
குடும்பத்தில்‌ சில வகையில்‌ குறிப்பிடத்தக்கதாயிருக்கும்‌ என்று 
பவுல்‌ எண்ணினார்‌. 

ஒரு வீட்டார்‌ (யோசேப்பு, மரியாள்‌ மற்றும்‌ அவர்களின்‌ 
பிள்ளைகள்‌), குடும்பம்‌ என்று அழைக்கப்படும்‌ கருத்தைப்‌ 
பார்க்கிலும்‌, ஒருவருடைய பின்‌ சந்ததிகள்‌ யாவரும்‌ அவரின்‌ 
குடும்பத்தார்‌ என்று அழைக்கப்படும்‌ கருத்து சற்று விசால 
மானதாகும்‌. ஒவ்வொரு யூதரும்‌, தமது குடும்பத்தின்‌ ஆரம்ப 
நபராக ஆபிரகாமையே பின்னோக்கிப்‌ பார்த்தனர்‌ (மத்‌. 3:9). 
அனனியா, பவுலை “சகோதரனே” என்று அழைக்கையில்‌ (அப்‌. 
9:17), தேசத்தின்‌ பாணியில்‌ குடும்ப உறவைப்‌ பயன்‌ 
படுத்தினார்‌. சவுல்‌, அனனியாவின்‌ யூத சகோதரனாகவும்‌, 
ஞானஸ்நானத்திற்குப்‌ பிறகு கர்த்தருக்குள்‌ அனனியாவின்‌ 
சகோதரராகவுமானார்‌. 











நாம்‌ ஒரு ஆவிக்குரிய குடும்பம்‌ 
ஒரு மனிதனுடைய இயற்கையான குடும்பம்‌ மற்றும்‌ 
நாட்டளவான குடும்பம்‌ ஆகிய விளக்கங்களின்மேல்‌ 
கட்டப்பட்டு, கிறிஸ்தவர்கள்‌ அனைவரும்‌ ஒன்றிணைந்து 
ஆவிக்குரிய குடும்பமாகின்றனர்‌ என்று பேசப்படுவது பரிசுத்த 
ஆவியானவரைப்‌ பிரியப்படுத்துகிறது. வேறு எந்த விளக்கமும்‌ 
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முழுமையானதல்ல, ஆனால்‌ இந்த ஒப்புவமை பொருளுடை 
யதாகும்‌. ஆவிக்குரிய குடும்பத்தில்‌, தாய்‌ என்று அழைக்க 
தேவனுடைய மனைவியாக எவரும்‌ இல்லை, ஆனால்‌ தகப்பன்‌ 
ஒருவர்‌ இருக்கிறார்‌ (1 யோவா. 3:1), ஒரு மூத்த சகோதரரும்‌ 
இருக்கறொர்‌ (ரோமர்‌ 8:29), மற்றும்‌ சகோதரர்களும்‌, சகோதரி 
களும்‌ இருக்கின்றனர்‌ (எபி. 2:11). 

ஆவிக்குரிய வகையில்‌, தேவனுடைய வசனத்தினால்‌ 
(1 பேது. 1:23) பாவிகள்‌, பிதாவாயெ தேவனால்‌ மறுபடியும்‌ 
ஜெறிப்பிக்கப்படுகின்றனர்‌ (யாக்‌. 1:18), இது ஆவியினாலும்‌, 
ஜலத்தினாலும்‌ மறுபடியும்‌ பிறப்பதன்‌ மூலம்‌ (யோவா. 3:5) 
நடைபெறுகிறது. மூத்த சகோதரருக்கு அவர்கள்‌ யாவரும்‌ 
சகோதர, சகோதரிகள்‌ ஆகின்றனர்‌ (அவர்‌, அவர்களை 
சகோதரரென்று அழைக்க வெட்கப்படவில்லை; எபி. 2:11). 


நாம்‌ அன்பினால்‌ ஒன்றாகக்‌ 
கட்டப்பட்டுள்ளோம்‌ 

மாம்சத்திற்குரிய ஒரு நல்ல குடும்பம்‌ சகோதர அன்பில்‌ 
சந்தோஷமாயிருப்பது போலவே, தமது ஆவிக்குரிய குடும்பம்‌ 
சகோதர அன்பில்‌ களிகூருவதற்காக தேவன்‌ திட்டமிட்டார்‌. 
பிலதெல்பியா என்ற கிரேக்க வார்த்தைக்கு “சகோதர அன்பு” 
என்று பொருள்‌, ஆசியாவில்‌ இருந்த ஏழு சபைகளில்‌ ஒன்று 
இந்நகரில்‌ இருந்தது (வெளி. 3:7), அமெரிக்கப்‌ பெருநகரம்‌ ஒன்றின்‌ 
பெயர்‌ இதைத்‌ தழுவி, “சகோதர அன்பின்‌ நகரம்‌” என்பதாக 
வைக்கப்பட்டுள்ளது. பிலதெல்பியாவைப்பற்றிப்‌ பரிசுத்த 
ஆவியானவர்‌ அதிகமாய்‌ எழுதியிருப்பதில்‌ வியப்பேதுமில்லை. 


சகோகுர சிநேகத்திலே (பிலதெல்பியா) ஒருவர்‌ மேலொருவர்‌ 
பட்சமாயிருங்கள்‌; கனம்‌ பண்ணுறெதிலே ஒருவருக்கொருவர்‌ 
முந்திக்கொள்ளுங்கள்‌ (ரோமர்‌ 12:10). 


சகோகர சிநேகத்தை (பிலதெல்பியா) கீ குறித்து நான்‌ 
உங்களுக்கு எழுதவேண்டுவதில்லை; நீங்கள்‌ ஒருவரிலொருவர்‌ 
அன்பாயிருக்கும்படிக்குத்‌ தேவனால்‌ போதிக்கப்பட்டவர்‌ 
களாயிருக்கிறீர்களே. அந்தப்படி நீங்கள்‌ மக்கெதோனியா 
நாடெங்குமுள்ள சகோதரரெல்லாருக்கும்‌ செய்து வருகிறீர்கள்‌. ... 
(1 தெச. 4:9-11). 


சகோகுர சிநேகம்‌ (பிலதெல்பியா) நிலைத்திருக்கக்கடவது 
(எபி. 13:1). 


105 


ஆகையால்‌, நீங்கள்‌ மாயமற்ற சகோதர சிதேகமுள்ளவா்‌ 
களாகும்படி (பிலதெல்பியா), ஆவியினாலே சத்தியத்திற்குக்‌ 
கீழ்ப்படிந்து, உங்கள்‌ ஆத்துமாக்களைச்‌ சுத்தமாக்கிக்‌ 
கொண்டவார்களாயிருக்கிறபடியால்‌, சுத்த இருதயத்தோடே 
ஒருவரிலொருவர்‌ ஊக்கமாய்‌ அன்பு கூருங்கள்‌ (1 பேது. 1:22). 





நாம்‌ ஐக்கியத்தில்‌ தொடர்ந்து 
நிலைத்திருக்க வேண்டும்‌ 
ஐக்கியம்‌, சந்தோஷமும்‌ நன்மையுமானது 


இதோ, சகோதரர்‌ ஒருமித்து வாசம்‌ பண்ணுறெது 

எத்தனை நன்மையும்‌ எத்தனை இன்பமுமானது? 

அது ஆரோனுடைய சிரசின்மேல்‌ ஊற்றப்பட்டு, 

அவனுடைய தாடியிலே வடிறெதும்‌, 

அவனுடைய அங்கிகளின்மேல்‌ இறங்குகிறதுமான நல்ல 
தைலத்துக்கும்‌, 

ளார்மோன்மேலும்‌, 

சீயோன்‌ பர்வதங்கள்மேலும்‌ இறங்கும்‌ பனிக்கும்‌ 
ஒப்பாயிருக்கிறது; 

அங்கே கர்த்தர்‌ என்றென்றைக்கும்‌ ஆசீர்வாதத்தையும்‌ 

ஜீவனையும்‌ கட்டளையிடுகிறார்‌ (சங்‌. 133:1-3). 


சில விஷயங்கள்‌ நமக்கு நன்மையானவை, ஆனால்‌ 
சந்தோஷமானவையல்ல: எடுத்துக்காட்டாக, நற்கிரியைகள்‌ 
(கீத்து 3:14ஐக்‌ காண்க) மற்றும்‌ சிட்சை (நீதி. 13:24; எபி. 12:11). 
சில விஷயங்கள்‌ நமக்கு சந்தோஷமானவை, ஆனால்‌ நமக்கு 
நன்மையானவையல்ல: “பாவ சந்தோஷம்‌” (எபி. 11:25), 
அதிகத்‌ தூக்கம்‌ மற்றும்‌ போஜனப்‌ பிரியம்‌ (நீதி. 6:10, 11; 23:21). 
யாரோ ஒருவர்‌, தாம்‌ அனுபவிப்பது அனைத்தும்‌, சட்ட 
விரோதமானதாகவே, ஒழுக்கமற்றதாகவோ அல்லது 
கொழுக்கச்‌ செய்வதாகவோ இருப்பதாகக்‌ கூறினார்‌! ஒரு 
விஷயம்‌ நமக்கு சந்தோஷமளிப்பதாகவும்‌, அதே வேளையில்‌ 
நன்மையானதாகவும்‌ இருக்கிறது: அது, ஏக சிந்தனையோடும்‌ 
ஏக ஆத்துமாவாகவும்‌ சகோதரர்கள்‌ ஒருமித்து வாசம்‌ 
பண்ணுவகேயாகும்‌. 

ஐக்கியத்தின்‌ சந்தோஷத்தைக்‌ காண்பதற்கு நமக்கு உதவி 
செய்வதற்காக, பரிசுத்த ஆவியானவர்‌, வெள்ளைப்போளம்‌, 
இலவங்கம்‌, கருவாப்பட்டை ஆகியவைகளுடன்‌ கலக்கப்பட்ட 
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சுகந்த வாசனைக்‌ தைலத்தை விளக்கப்‌ பொருளாகப்‌ 
பயன்படுத்துகிறார்‌ (யாத்‌. 30:23-33). இக்கலவையானது, 
“பரிமளக்காரன்‌ செய்வதுபோல, கூட்டப்பட்ட பரிமள 
தைலமாகிய, சுத்தமான அபிஷேகத்‌ தைலமாயிருந்தது. ”” 
ஆசாரியர்‌ தவிர வேறுயாரும்‌ இந்த அபிஷேகத்தைப்‌ 
பெறுவதற்கு அனுமதிக்கப்படவில்லை. கடந்து செல்லும்‌ 
ஒவ்வொரு ஆசாரியனும்‌ விட்டுச்‌ செல்கிற சுகந்த வாசனை 
யானது சகோதர ஐக்கியத்தின்‌ சுகந்த வாசனைக்கு ஒப்பிடப்‌ 
பட்டது. 

சகோதர ஒருமைப்பாட்டைப்‌ புகழ்ந்துரைக்க இரண்டாவது 
விளக்கம்‌ ஒன்று தாவீதினால்‌ பயன்படுத்தப்‌ பட்டது: எர்மோன்‌ 
மலையிலிருந்து (9,200 அடி உயரம்‌ உள்ளது) விண்பனி 
உருகும்போது, தெற்கு முகமாக 120 மைல்கள்‌ தூரம்‌ வரை 
அதன்‌ பனிப்புகை பரவி, சீயோன்‌ மலை மேல்‌ (2,500 அடி 
உயரம்‌ உள்ளது) பனித்துளிகளாக இறங்கும்‌. எருசலேமிலிருந்த 
யூதர்கள்‌, தங்கள்‌ நிலங்களில்‌ பனித்துளிகளையும்‌, மலர்களையும்‌ 











பார்க்கும்போது, நன்மையும்‌, சந்தோஷமும்‌ அவர்களிடம்‌ 
எதிரொலிக்கும்‌. நற்சிந்தனையுள்ள எந்த ஒரு மனிதரும்‌, 
சகோதரர்கள்‌ ஒருமித்து வாசம்செய்து, பணிபுரிவதைப்‌ 
பார்க்கையில்‌ இவ்வித பதில்செயல்‌ செய்தாகவே வேண்டும்‌. 


உடன்பாடின்மை அழகற்றது 

சகோதரர்கள்‌ இணைந்து வாழ்ந்து, பணிபுரியாத அழகற்ற 
நிலை, காயீன்‌ தன்‌ சகோதரனைக்‌ கொலை செய்தல்‌, மற்றும்‌ 
இருபது வயதுள்ள இஸ்மவேல்‌ தனது சகோதரன்‌ பால்குடி 
மறக்கப்பண்ணப்பட்டபோது ஏளனம்‌ செய்தல்‌ (ஆதி. 4:8; 
21:9) ஆகிய நிகழ்ச்சிகளில்‌ காணப்படுகிறது. அதே போல்‌, ஏசா 
குன்‌ சேஷ்ட புத்திர பாகத்தை தன்‌ சகோதரனாகிய 
யாக்கோபுக்கு விற்ற பின்பு, “ஏசா யாக்கோபைப்‌ பகைத்தது” 
(ஆதி. 27:41) மற்றும்‌ அவனைக்‌ கொலை செய்யத்‌ 
திட்டமிட்டது இவற்றில்‌ வியப்பேதும்‌ இல்லை. சகோதரருக் 
குள்‌ விரோதத்தை உண்டு பண்ணுகிறவன்‌ கர்த்தருக்கு 
அருவருப்பானவன்‌ (நீதி. 6:16-19). இப்படிப்பட்ட எச்சரிக்கை 
களும்‌, முன்‌ உதாரணங்களும்‌ இருந்தாலும்‌, “ஒருவரை 
யொருவர்‌ கடித்துப்‌ பட்சிக்கிற” சகோதரர்களும்‌, சகோதரி 
களும்‌ இருக்கிறார்கள்‌, “கள்ள சகோதரர்களும்‌ இருக்கிறார்கள்‌ 
(கலா. 5:15; 2:4). 
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பிரிவு என்பது சமாதானம்‌ நிறைந்ததாய்‌ இருக்கலாம்‌ 

ஒன்றுகூடி வாழ்வது முக்கியமானது போலவே, பிரிந்து 
வாழ்வதைக்‌ காட்டிலும்‌ மோசமான சில விஷயங்களும்‌ 
உள்ளன: நாயும்‌-பூனையும்‌ போல வாழ்ந்து, ஒருவரை 
யொருவர்‌ கடித்து, பட்சிக்கும்போது இரு சகோதரர்களும்‌ 
தங்கள்‌ ஆத்துமாவை இழந்து விடுகின்றனர்‌. ஞானமுள்ள 
ஆபிரகாம்‌, லோத்தின்‌ மக்களோடு இணைந்திருந்தால்‌ 
என்னவாகும்‌ என்பதை உணர்ந்து, நட்புறவுடன்‌ பிரிந்துபோக 
ஆலோசனை கூறினார்‌. எந்த சூழ்நிலையிலும்‌ சண்டையை 
அனுமதிக்கக்‌ கூடாது என்பதை அவர்‌ அறிந்தார்‌, “ஏனெனில்‌ 
நாம்‌ சகோதரர்‌” (ஆதி. 13:8). பிரிவினை என்பது முழு 
நிறைவானது அல்ல, ஆனால்‌ இரு தீங்குகளில்‌ குறைவான 
வலுவுள்ளது, எனவே ஆபிரகாம்‌ அதிலிருந்து வெளிவர 
நன்மையானகைச்‌ செய்தார்‌. 

பவுலுக்கும்‌, பர்னபாவுக்கும்‌ “கடுங்கோபமூண்ட பொழுது” 
(அப்‌. 15:39), அவ்விரண்டு மாபெரும்‌ சகோதரர்களுக்குக்கூட 
ஏக சிந்தையில்லாது போனபோது, அதிக நன்மை நடக்கும்‌ 
படியாக ஒரு பிரிவு உண்டாயிற்று. அதேபோல்‌, சில சபைகளில்‌, 
ஒருவருக்கொருவர்‌ சச்சரவிட்டுக்‌ கொள்வதற்குப்‌ பதிலாக, 
கர்த்தருடைய ஊழியத்தை மேலும்‌ சிறப்பாகச்‌ செய்ய, பிரிந்து 
செல்லுதல்‌ வழிவகுக்கின்றது. 





நீதியுடைமை பிரிந்து செல்லுதலை வலியுறுத்தக்‌ கூடும்‌ 

மேற்கூறிய உதாரணங்களில்‌, பிரிவினைக்கு சரியான 
அல்லது தவறான கொள்கைகள்‌ தேவைப்படவில்லை. ஆனால்‌, 
ஒன்றித்திருப்பது தவறானதாகும்‌ என்பதற்குச்‌ சில உதாரணங்‌ 
கள்‌ உள்ளன. கொரிந்து சபையில்‌ ஒரு சகோதரனை க்கி 
யத்தை விட்டு நீக்குவது சந்தோஷமற்றதாயிருந்தது, ஆனால்‌ 
அப்படிப்பட்ட ஒருவரை ஐக்கியத்தில்‌ வைத்துக்‌ கொள்ள 
அவர்கள்‌ கொடுத்த விலை மிகப்‌ பெரியதாயிருந்தது 
(1 கொரி. 5:13). 

விருத்தசேதனம்பற்றிய விசாரிப்பைக்‌ குறித்து, பவுல்‌, 
எருசலேமிலிருந்த யூத கிறிஸ்தவர்களுடன்‌ ஒன்றிப்பையே 
விரும்பினார்‌. அவர்‌ எப்பொழுதுமே, எல்லாருக்கும்‌ எல்லாமு 
மாகவே முயற்சி செய்தார்‌ (1 கொரி. 9:22). இருப்பினும்‌, 
புறஜாதி கிறிஸ்தவர்‌ ஒருவர்‌ விருத்தசேதனம்‌ பண்ணப்பட 
வேண்டும்‌ என்றபோது, பவுல்‌, ஐக்கியத்திற்கான இந்த விலை 
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மிகவும்‌ அதிகம்‌ என்றெண்ணினார்‌. “சுவிசேஷத்தின்‌ சத்தியம்‌. ... 
நிலைத்திருக்கும்படி, நாங்கள்‌ ஒரு நாழிகையாகிலும்‌ அவர்களுக்‌ 
குக்‌ கீழ்ப்படிந்து இணங்கவில்லை” (கலா. 2:5) என்று பவுல்‌ 
அவ்வாறு கோரிய சகோதரர்களிடம்‌ இணங்க மறுத்தார்‌. 
ஐக்கியத்தின்‌ பெயரால்‌, இன்றைய நாட்களில்‌ சகோதரர்கள்‌, 
வேத வகுப்பு வேண்டாம்‌, சபை உதவியுடன்‌ நடக்கும்‌ குழந்தை 
கள்‌ இல்லம்‌ வேண்டாம்‌, சபை ஒத்துழைப்பு வேண்டாம்‌ என்று 
கூறுகின்றபோது, அவர்கள்‌ மனித சட்டங்களை உருவாக்குபவர்‌ 
களாகிவிடுகின்றனர்‌. சபையானது தனது சுயாதனத்தில்‌ 
உறுதியாய்‌ நிற்க வேண்டும்‌ (கலா. 5:1ஐக்‌ காண்க) என்று 
நம்புபவர்கள்‌, அதன்‌ விளைவாகப்‌ பிரிவினை ஏற்பட்டாலும்‌, 
வேத பாட வகுப்புகள்‌, அனாதைகள்‌ பராமரிப்பு, மற்றும்‌ சபை 
ஒன்றிணைந்து செயல்படும்‌ நற்காரியங்களுக்கு உடன்பட 
மாட்டார்கள்‌. 

இதேபோல்‌, கள்ள உபதேசத்தைப்‌ பொறுத்தமட்டில்‌, 
ஒவ்வொரு நபரும்‌ தாம்‌ நீடிய பொறுமையாயிருப்பது 
எவ்வளவு காலம்‌ பயனுள்ளதாயிருக்கும்‌ என்று அவரே முடிவு 
செய்ய வேண்டும்‌. வேக ரீதியாக பரலோகத்தின்‌ கட்டளைகள்‌ 
நிறைவேற்றப்படுகிற காலம்‌ ஒன்று வருகிறது: “அன்றியும்‌ 
சகோதரரே, நீங்கள்‌ கற்றுக்கொண்ட உபதேசத்திற்கு 
விரோதமாய்ப்‌ பிரிவினைகளையும்‌, இடறல்களையும்‌ 
உண்டாக்குநறெவர்களைக்‌ குறித்து எச்சரிக்கையாயிருந்து, 
அவர்களைவிட்டு விலக வேண்டுமென்று உங்களுக்குப்‌ புத்தி 
சொல்லுகிறேன்‌” (ரோமர்‌ 16:17). 








“ஊழியக்காரருக்காக இருப்பதை” நாம்‌ 
தவிர்க்க வேண்டும்‌ 

1 கொரிந்தியர்‌ நிருபத்தில்‌, அந்நகரில்‌ இருந்த தேவனுடைய 
மக்கள்‌ “ஊழியக்காரருக்காக” என்று இருந்த மோசமான நிலை 
கெளிவாகக்‌ காட்டப்பட்டுள்ளது. “நான்‌ பவுலைச்‌ சேர்ந்தவன்‌” 
என்றும்‌ “நான்‌ அப்பொல்லோவைச்‌ சேர்ந்தவன்‌” என்றும்‌ 
“நான்‌ கேபாவைச்‌ சேர்ந்தவன்‌”” என்றும்‌ மற்றும்‌ “நான்‌ 
கிறிஸ்துவைச்‌ சேர்ந்தவன்‌” என்றும்‌ அங்கு பிரிவினைகள்‌ 
இருந்தன (1 கொரி. 1:12). 

“ஊழியக்காரருக்காக” இருப்பதென்பது பாவம்‌ என்றாலும்‌, 
ஊழியக்காரர்கள்‌ முக்கியமானவர்கள்‌ என்பது உண்மையே. 
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பாவிகளை அவர்களின்‌ இரட்சகரிடம்‌ கொண்டுவர இணைப்‌ 
புச்‌ சங்கிலியாக இவர்கள்‌ இருந்து, இவ்விதமாய்‌ பரலோகத்தின்‌ 
திட்டத்தில்‌ ஒரு பாகமாகின்றனர்‌ (ரோமர்‌ 10:13-15). 
இருப்பினும்‌, ஊழியக்காரர்கள்‌ தங்களில்‌ தாங்களே குறிப்பிடத்‌ 
தக்கவர்கள்‌ அல்ல. அவர்கள்‌ சுயமாக கிருபையை அளிக்க 
இயலாது. பவுல்‌ பின்வருமாறு எழுதினார்‌: 


பவுல்‌ யார்‌? அப்பொல்லோ யார்‌? கர்த்தர்‌ அவனவனுக்கு 
அருள்‌ அளித்தபடி யே நீங்கள்‌ விசுவாசிக்கிறதற்கு ஏதுவாயிருந்த 
ஊழியக்காரர்தானே. நான்‌ நட்டேன்‌, அப்பொல்லோ நீர்‌ 
பாய்ச்சினான்‌, தேவனே விளையச்‌ செய்தார்‌. அப்படியிருக்க, 
நடுறெவனாலும்‌ ஒன்றுமில்லை, நீர்பாய்ச்சுறெவனாலும்‌ 
ஒன்றுமில்லை, விளையச்‌ செய்கிற தேவனாலே எல்லாமாகும்‌ 
(1 கொரி. 3:5-7). 


பல நூற்றாண்டுகளாக, தெரிவிக்கப்படாத மக்கள்‌, பலமான 
ஊழியருடைய ஆளுமைத்‌ தன்மைகளினால்‌ அடித்துச்‌ 
செல்லப்பட்டு, கிறிஸ்துவைக்‌ காண்பதற்குப்‌ பதிலாக, மனிதத்‌ 
தலைவர்களை அதிகமாய்க்‌ கண்டு கொண்டிருக்கின்றனர்‌. 


முடிவுரை 
கிறிஸ்தவர்கள்‌ என்ற முறையில்‌, பாராட்டும்‌ விதத்தில்‌ 
நமக்குக்‌ கற்றுக்‌ கொடுத்த ஒரு ஊழியர்‌ அல்லது தலைவர்மேல்‌ 
நமது கவனத்தைச்‌ செலுத்தி அவருக்கு விசுவாசமாயிருப்பதை 
விட்டு, கிறிஸ்துவின்மேல்‌ கண்ணோக்கமாய்‌ இருந்து, 
அவரிடத்தில்‌ விசுவாசம்‌ வைக்க வேண்டும்‌. புதிய ஏற்பாட்டில்‌, 
அப்போஸ்தலருடைய உபதேசத்தில்‌ மட்டுமே (அப்‌. 2:42) 
இயேசுவை மையப்படுத்தும்‌ ஒருமைப்பாட்டின்‌ தரம்‌ 
காணப்படுகிறது. மத சத்தியம்‌ எது என்றும்‌, வஞ்சகத்தின்‌ ஆவி 
எது (1 யோவா. 4:6) என்றும்‌ நாம்‌ இதன்‌ மூலம்‌ கற்றுக்‌ 
கொள்கிறோம்‌. புதிய ஏற்பாட்டில்‌ மட்டுமே “விசுவாசத்தில்‌ 
ஒருமைப்பாடு” சாத்தியமாகும்‌ (எபே. 4:13). “வழியும்‌, 
சத்தியமும்‌, ஜீவனுமாக” (யோவா. 14:6) உள்ள கிறிஸ்துவை 
நாம்‌ மையமாகக்‌ கொள்ளவேண்டும்‌. இதை நடைமுறைப்‌ 
படுத்த நாம்‌ “சத்திய வசனமாகிய சுவிசேஷத்தை?” 
(கொலோ. 1:5) பெரிய அளவில்‌ காண்பிக்க வேண்டும்‌. 
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“ 8ூகள்வி; 
“ஐக்க்யத்தற்கு ஒரு எல்லை 
உண்டா?” 


* ராதல்‌: 


“இதோ, சகோதரர்‌ ஒருமித்து வாசம்‌ பண்ணுகிறது 
எத்தனை நன்மையும்‌ எத்தனை இன்பமுமானது” (சங்‌. 133:1). 
“பிரியமுள்ள” (லூக்‌. 2:14ஐக்‌ காண்க) மனிதர்கள்‌ விரோதம்‌ 
கொண்டிருக்க மாட்டார்கள்‌. அவர்கள்‌ மல்யுத்தம்‌ செய்வது 
போல்‌ “போட்டியிடக்‌ கூடியவர்களாய்‌” (கிரேக்கம்‌: aரhleo; 
2 தீமோ. 2:5) இருக்கின்றனர்‌, ஆனால்‌ “சண்டையிடுதல்‌” 
(கிரேக்கம்‌: hom; 2 தீமோ. 2:24) போன்ற விரோத 
முள்ளவர்களாவதில்லை; அவர்கள்‌ விவாதம்‌ செய்கிறவர்களாக 
வும்‌ ஆவதில்லை. முரண்பாட்டின்‌ ஆவி அழகற்றது, ஐக்கியத்‌ 
தின்‌ ஆவியோ சந்தோஷமானது, சில மக்களுடைய பதில்‌ 
செயல்‌, ஒருமைப்பாட்டிற்கு எதிராக உள்ள உபதேசக்‌ 
குடைகள்‌ யாவற்றையும்‌ நீக்குவதாய்‌ உள்ளது. 





உபதேசம்‌ இல்லாத நிலையா? 

சில மதங்களில்‌ அல்லது தத்துவங்களில்‌, உபதேசம்‌ 
இல்லாதிருப்பது ஒன்றும்‌ செய்வதில்லை என்பது, ஒரு உபதேச 
மாகிறது. ஒரு பெரிய குடையின்‌ கீழ்‌, ஒரு தேவனை வணங்கு 
வோர்‌, பல தெய்வ வணக்கமுடையோர்‌, தேவ நம்பிக்கை 
யற்றோர்‌ யாவரும்‌ ஐக்கியமாக அனுமதிக்கப்படுகின்றனர்‌. 
இப்படிப்பட்ட ஒரு தத்துவத்தின்‌ கழ்‌, புத்த மதம்‌ இஸ்லா 
மியத்திற்குச்‌ சமமானதாகக்‌ கருதப்படுகிறது, அது புதிய 
ஏற்பாட்டு கிறிஸ்தவத்திற்கு சமநிலையில்‌ இடமளிக்கப்‌ 
படுகிறது. இப்படிப்பட்ட தத்துவங்களை ஏற்றுக்‌ கொள்பவார்‌ 
கள்‌, கிறிஸ்தவம்‌ மட்டுமே உண்மையான ஓரே மார்க்கம்‌ என்று 
எண்ணுபவர்களை, சகிப்புத்தன்மையற்ற குருட்டுப்‌ பிடிவாத 
முள்ளவர்களாகக்‌ குறித்து விடுகின்றனர்‌. 


111 


இயேசுவின்‌ தெய்வீகம்‌ மட்டுமா? 

சிலர்‌, இயேசுவின்‌ மார்க்கம்‌ தனிப்பட்டதென்றும்‌, 
அவராலேயல்லாமல்‌ ஒரு மனிதரும்‌ பிதாவினிடத்திற்கு வர 
முடியாது (யோவா. 14:6) என்றும்‌ கருதியும்‌ கூட, இந்தத்‌ 
தனிப்பட்ட குடையின்‌ கழ்‌ இயேசுவின்‌ தெய்வீகம்‌ உள்ளிட்ட 
சில கொள்கைகளைக்‌ கொண்டு, அதன்றி மாறுபட்ட வேறு சில 
கொள்கைகளையும்‌, உபதேசங்களையும்‌ உடையவர்கள்‌ 
யாவரும்‌ இருக்க முடியும்‌ என்றும்‌ கருதுகின்றனர்‌. 
வேதாகமத்தை நம்புகின்ற சிலர்‌, “ஒரு மனிதர்‌ இயேசுவைக்‌ 
கர்த்தர்‌ என்று அறிக்கையிட்டுவிட்டால்‌, அவர்‌ என்‌ 
சகோதரராய்‌ இருக்கிறார்‌, எங்களது ஐக்கியம்‌ உண்மையானது” 
என்று கூறுகின்றனர்‌. இயேசு கிறிஸ்துவின்‌ தெய்வீகத்துடன்‌, 
வேறு சில அவசியமான உபதேசங்களைக்‌ கொண்டவர்களை 
இவர்களால்‌ சகிக்க முடிவதில்லை. 





குவறுகின்ற பிரசங்கியார்களா? 
தவறான உபதேசங்களைக்‌ கொண்டுள்ள சில பிரசங்கியார்‌ 
களுடன்‌ ஐக்கியம்‌ வைப்பதில்‌ ஆர்வம்‌ கொள்வதென்பது 
மாற்கு 9:38-40ஐத்‌ தவறாகப்‌ பயன்படுத்தக்‌ காரணமாகின்றது: 


அப்பொழுது யோவான்‌ அவரை நோக்கி: “போதகரே, 
நம்மைப்‌ பின்பற்றாதவன்‌ ஒருவன்‌ உமது நாமத்தினாலே 
பிசாசுகளைத்‌ துரத்துகிறகைக்‌ கண்டோம்‌; அவன்‌ நம்மைப்‌ 
பின்பற்றாதவனானதால்‌, அவனைத்‌ குடுத்தோம்‌” என்றான்‌. 
அதற்கு இயேசு: “அவனைக்‌ தடுக்க வேண்டாம்‌; என்‌ 
நாமத்தினாலே அற்புகஞ்‌ செய்கிறவன்‌ எளிதாய்‌ என்னைக்‌ 
குறித்துத்‌ தீங்கு சொல்லமாட்டான்‌. நமக்கு விரோதமா 
யிராதவன்‌ நமது பட்சத்திலிருக்றொன்‌” (மாற்‌. 9:38-40). 


ஐக்கியத்தின்‌ விலைமதிப்பற்ற பெயரில்‌, மேற்கண்ட 
வசனப்‌ பகுதியை அடிப்படையாக வைத்து, நாமகரணக்‌ 
கூட்டத்தின்‌ போதகர்களும்‌ மற்றும்‌ தவறுகின்ற சுவிசேஷ 
ஊழியர்களும்‌ அங்கிகரிக்கப்படவேண்டும்‌ என்று முடிவு 
செய்வது சரியா? மாற்கு 9ல்‌ பிசாசுகளைத்‌ துரத்துகிறவனாகக்‌ 
காணப்படுகிறவனை யோவான்‌ தனிப்பட்ட வகையில்‌ 
அறிந்திருக்கவில்லை என்பதால்‌, அந்த பிசாசுகளைத்‌ துரத்து 
கிறவர்‌ கள்ள போதகராகிவிடமாட்டார்‌. இதற்கு நேர்மாறாக, 
இயேசு அந்நபரை அங்கீகரித்தார்‌. இயேசு கள்ள போதகரை 
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அங்கீகரிக்க மாட்டார்‌ என்று நாம்‌ அறிகிறோம்‌ (மத்‌. 7:15-23). 
அந்த மனிதர்‌ இயேசுவின்‌ நாமத்தினால்‌ பிசாசுகளை 
உண்மையாகவே துரத்தினார்‌, இது ஏமாற்றுக்காரர்களால்‌ 
செய்ய முடியாததாகும்‌ (அப்‌. 19:13-16). எனவே மேற்சொன்ன 
சம்பவத்தில்‌ இயேசு, நாமகரணக்‌ கூட்ட போதகர்களையும்‌, 
தவறுகின்ற சுவிசேஷ ஊழியக்காரர்களையும்‌ அங்கீகரித்தார்‌ 
என்று சொல்லுவது பின்வரும்‌ வசனப்‌ பகுதிகளைப்‌ பயனற்ற 
தாக்குகின்றது: மத்‌. 15:13, 14; யோவா. 8:32; ரோமர்‌ 16:17; 
1 தெச. 5:21, 22; கலா. 1:6-9; எபே. 4:1-7; 2 பேது. 2:1, 2; 
1 யோவா. 4:1; 2 யோவா. 9-11; 2 தீமோ. 4:1-5. 


அப்போஸ்தலருடைய உபதேசம்‌ 

இயேசு கிறிஸ்துவின்‌ தெய்வீகத்தோடு, சில போதனை 
களும்‌ தேவை என்பதை யோவான்‌ 12:48 நமக்குக்‌ காண்பிக்‌ 
கிறது: “என்னைத்‌ தள்ளி என்‌ வார்த்தைகளை ஏற்றுக்‌ கொள்ளா 
தவனை நியாயந்தர்க்கறதொன்றிருக்றெது; நான்‌ சொன்ன 
வசனமே அவனைக்‌ கடை சிநாளில்‌ நியாயந்‌ தீர்க்கும்‌.” இயேசு 
பேசிய வார்த்தைகளில்‌, அப்போஸ்தலர்களுக்கு கட்டவும்‌ 
கட்டவிழ்க்கவும்‌ வல்லமை அளித்ததும்‌ உள்ளடங்கியுள்ளது 
(மத்‌. 18:18). அப்போஸ்தலரை ஏற்றுக்கொள்வதென்பது, 
கிறிஸ்துவையும்‌ அவருடைய பிதாவையும்‌ ஏற்றுக்‌ கொள்ளு 
வதாகும்‌ (மத்‌. 10:40). அப்போஸ்தலர்‌ ஒருவரை அசட்டை 
பண்ணுவதென்பது கிறிஸ்துவையும்‌ அவர்‌ பிதாவையும்‌ 
அசட்டை பண்ணுவதாகும்‌ (லூக்‌. 10:16). ஆதி கிறிஸ்தவர்கள்‌ 
இயேசு கிறிஸ்துவின்‌ தெய்வீகத்தோடு கூட, அப்போஸ்தலரின்‌ 
உபசேசத்தையும்‌ பற்றியிருந்தனர்‌ (அப்‌. 2:36, 42). 

“இயேசுவே கர்த்தா்‌”” என்று கூறுவதைக்‌ காட்டிலும்‌, 
கிறிஸ்துவுக்கு விசுவாசமாயிருப்பதும்‌, கிறிஸ்துவில்‌ ஐக்யெமா 
யிருப்பதும்‌ அதிக மதிப்புடையவைகளாகும்‌. “என்னை 
ஆண்டவரே! ஆண்டவரே! என்று நீங்கள்‌ சொல்லியும்‌, நான்‌ 
சொல்லுகிறபடி நீங்கள்‌ செய்யாமற்‌ போகிறதென்ன?” என்று 
இயேசுவே கூறினார்‌ (லூக்‌. 6:46). மத்‌. 19:28ல்‌ அவர்‌, 
தம்முடைய பன்னிரண்டு அப்போஸ்தலர்களும்‌ மறுஜென்ம 
காலத்திலே (கி.பி. 30 பெந்தெகொஸ்தே முகல்‌, உலகத்தின்‌ 
முடிவு வரை) பன்னிரண்டு சிங்காசனங்களின்மேல்‌ வீற்றிருப்‌ 
பார்கள்‌ என்று கூறியிருக்கிறார்‌. மேலும்‌ அவர்களுடைய 
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வாழ்க்கை முடிவுபரியந்தம்‌ - அவர்களுடைய வாழ்க்கையின்‌ 
முடிவுவரை மாத்திரமல்ல, காலங்களின்‌ முடிவுவரை அவர்க 
ளோடு இருப்பதாக வாக்குத்தத்தம்‌ செய்திருக்கிறார்‌ (மத்‌. 
28:20). அவர்கள்‌ போதிக்கின்ற எந்த உபதேசமும்‌ சத்தியமா 
யிருக்றெது, அவர்களால்‌ போதிக்கப்படாத எந்த உபதேசமும்‌ 
தவறானதாய்‌ இருக்கிறது (1 யோவா. 4:6). ஆகவே, இரட்சிப்‌ 
பின்‌ திட்டம்‌, சபை, பெயர்‌, ஆராதனை செய்ய வழி, அல்லது 
வாழ்வதற்கான வழி ஆகியவற்றில்‌ அப்போஸ்தலருடைய 
உபதேசத்திலிருந்து மாறுபட்டு (சமாதான முறையில்‌ கூட) 
போதிப்பவர்‌ எவரும்‌ சத்தியத்தில்‌ இருக்கிறார்‌ என்றோ 
அல்லது கிறிஸ்துவுக்கு விசுவாசமாயிருக்கிறார்‌ என்றோ 
சொல்ல முடியாது. 





முடிவுரை 
புதிய ஏற்பாடு என்னவெல்லாம்‌ போதிக்கன்றதோ அவை 
யாவும்‌ உண்மையான சீஷத்துவத்தின்‌ முக்கிய பங்காக 
உள்ளது. தேவன்‌ அங்கீகரித்துள்ள (கிறிஸ்துவுக்குள்ளான) 
ஐக்கியமானது ஒருவர்‌ அவ்வொருமைப்பாட்டை எவ்வளவாய்‌ 
விரும்புகிறார்‌ என்பதையோ ஒருவர்‌ எல்லா மக்களையும்‌ 
எவ்வளவாய்‌ நேசிக்கிறார்‌ என்பதையோ, அடிப்படையாகக்‌ 
கொள்ளாமல்‌, புதிய ஏற்பாட்டின்‌ இருபத்தியேழு பரிசுத்த 
புத்தகங்களின்‌ அடிப்படையிலேயே அமைந்துள்ளது. 
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ு களவி? 


“மனிதன்‌, தேவனுடைய 
மாதீரியிலிருந்து எப்பொழுது, 
எவ்விதம்‌ விலகச்‌ சென்றான்‌?” 


க பதுல்‌: 

முதல்‌ மனிதனாகிய ஆதாம்‌, பூரணப்பட்ட வராக 
உண்டாக்கப்பட்டும்‌ - அவர்‌ பாவம்‌ செய்தபோது (அதி. 3; 
ரோமர்‌ 5:12) - விலகிச்‌ செல்பவரானார்‌. அதே போல, நமது 
கர்த்தருடைய சபையானது, குற்றமற்ற, பிழையற்ற அப்போஸ்‌ 
குலார்களின்‌ வழிநடத்துதலில்‌ (யோவா. 16:13) தொடக்கப்‌ 
பட்டிருந்தாலும்‌, இந்த அமைப்பிலும்‌ விசுவாச விலக்கம்‌ 
உண்டாகும்‌ என்பது பரிசுத்த ஆவியானவரால்‌ முன்னறியப்‌ 
பட்டிருந்தது (அப்‌. 20:29, 30; 1 தமோ. 4:1, 3; 2 தெச. 2:1-10). 
முதலில்‌ இம்மாபெரும்‌ சபை விரைவில்‌ வளரக்கூடும்‌ (தானி. 
2:35, 44; மத்‌. 13:31-33), இருப்பினும்‌ அது தனது மேன்மை 
யிலிருந்து விழுந்து விலகிச்‌ செல்லக்கூடும்‌." 

சபையானது, தனது ஒழுக்கம்‌, ஆராதனை இன்னும்‌ மற்ற 
அநேக வழிகளிலிருந்து விலகிச்‌ சென்றிருந்தாலும்‌ வேதா 
கமத்தின்‌ மாதிரியான சபை அரசாங்கத்திலிருந்து, அது எப்படி 
விலகிச்‌ சென்றது என்பதில்‌ இங்கு நாம்‌ கவனம்‌ செலுத்துவோம்‌. 

பூரணப்பட்டிருந்த காலத்தில்‌, தேவனுடைய சபையின்‌ 
சரியான முறையிலான அரசாங்கம்பற்றிய அப்போஸ்தலரு 
டைய உபதேசத்தில்‌, பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ வழிநடத்திய 
வேளையில்‌, ஒவ்வொரு பிராந்திய சபையும்‌ மூப்பர்களையும்‌ 
அவர்களுக்கு உதவிக்காரார்களையும்‌ கொண்டிருந்தது. இந்த 
மூப்பர்கள்‌ வேதாகமத்தில்‌, “மேய்ப்பர்கள்‌?” அல்லது 
“கண்காணிகள்‌” என்று அழைக்கப்பட்டனர்‌ (அப்‌. 20:17, 28; 
தத்து 1:5-7). தேவனுடைய ஏற்பாட்டில்‌ மூப்பார்களுக்கிடையில்‌ 
எவ்வித வேறுபாடு இன்றியும்‌, ஒருவர்‌ மற்ற எல்லாருக்கும்‌ 
மேலாக இல்லாமலும்‌ இருந்தது. புதிய ஏற்பாடு எழுதப்பட்ட 
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காலத்தில்‌ இப்படிப்பட்ட ஒரு ஏற்பாடுதான்‌ இருந்தது, ஆனால்‌ 
சபை அரசாங்கத்தில்‌ இருந்து முதன்‌ முதலாக விலக்கம்‌ ஏற்படும்‌ 
வரையில்தான்‌ இந்நிலை நீடித்தது. கி.பி. 110ல்‌, இக்னேஷியஸ்‌ 
என்பவர்‌ தனியாக ஆளக்கூடிய மூப்பரைப்பற்றி எழுதினார்‌. 
சபையில்‌ இவ்வினோதமான அதிகாரி யார்‌? ஒரு மூப்பரை 
“அயர்‌” என்று நியமித்து, மற்றவர்கள்‌ எல்லாம்‌ “மூப்பர்கள்‌” 
என்ற நிலையில்‌ இருப்பதற்கு ஒரு வேறுபாடு நிலை தருவிக்கப்‌ 
பட்டது. ஆயருக்கும்‌ அதிக அதிகாரங்கள்‌ தரப்பட்டு, அவர்‌, 
“தனியாக ஆளக்கூடிய ஆயர்‌” என்று ஆனார்‌. சில ஆண்டுகளுக் 
குள்ளாகவே, தேவனுடைய சடையின்‌ தலைமைத்துவமானது, 
ஒன்றுக்கு மேற்பட்ட மூப்பர்களால்‌ ஆன அரசாங்கம்‌ என்ற 
நிலையிலிருந்து, “மேய்ப்பர்‌ அமைப்பு” என்ற நிலைக்கு 
மாறியது. இது சிறிய அளவிலான போப்பின்‌ ஆளுகையாக, ஒரு 
மனிதனால்‌ ஆளப்படக்‌ கூடியதாக இருந்தது. சபையின்‌ 
அரசாங்கத்தில்‌ ஏற்பட்ட இந்நிலையானது, மனிதன்‌, தேவனு 
டைய அமைப்பிலிருந்து விலகிச்‌ சென்றதாகும்‌. “தனி ஒரு 
நபராக ஆளுகை செய்யும்‌ மூப்பர்‌ உள்ள நிலையானது, 
கண்காணிகள்‌ அல்லது மூப்பர்களை பன்மையில்‌ 
பெற்றிருக்கும்‌ நிலைக்கு ஒத்திசைய முடியாது. ”” 

புதிய ஏற்பாட்டில்‌ உள்ள எழுதப்பட்ட பதிவுகளிலிருந்து 
அதியில்‌ தாங்கள்‌ விலகிச்‌ சென்றதை நவீன கத்தோலிக்க சபை 
ஏற்றுக்கொள்ளுகிறது. ரோமன்‌ கத்தோலிக்க வரலாற்று 
ஆய்வாளரான ஜார்ஜ்‌ ஸ்டெப்பிங்‌ என்பவர்‌, கத்தோலிக்க 
சபையின்‌ வரலாறு என்ற தம்‌ நூலில்‌, 











புனித. இக்னேஷியஸ்‌ என்பவர்‌ எழுதியவைகளில்‌ நாம்‌ 
முதன்முதலாக ஆயர்கள்‌, குருக்கள்‌ (மூப்பர்கள்‌) மற்றும்‌ 
உதவிக்காரர்கள்‌ ஆகியோர்‌ இருப்பது பேசப்படுவதாகக்‌ 
காண்கிறோம்‌. ... நமது கர்த்தரே அவர்களது பதவியில்‌ 
அமர்த்தினார்‌ என்பதில்‌ சந்தேகமில்லை, ஆனால்‌ சபையின்‌ 
பாரம்பரியத்தில்‌ நாம்‌ நமது எஞ்சியுள்ள நம்பிக்கையை வைக்க 
வேண்டுமே தவிர, புதிய ஏற்பாட்டின்‌ வார்த்தைகளில்‌ அல்ல, 
ஏனென்றால்‌ அவைகளின்படியான விஷயங்களை நாம்‌ 
காணப்போவதில்லை என்று கூறினார்‌. 


இப்படிப்பட்ட ஒரு பின்னணியில்‌, சபையின்‌ அரசாங்கத்தி 
லிருந்து விலகும்‌ அடுத்த படியானது வியப்புக்குரியதாகாது. 
தனியாக ஆட்சி செய்த மூப்பர்‌, ஒரு சபையை ஆளுகை 
செய்வதோடு திருப்தியடைய முடியாமற்‌ போயிற்று. 
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விரைவிலேயே, தனியான ஆளுகை செய்த இம்மூப்பருக்குக்‌ 
கீழ்‌, அநேக சபைகள்‌ வந்து சேர்ந்தன. பிறகு, “நகரியத்‌ 
தலைமையில்‌ அமைந்த அநேக மேற்றிராசனங்கள்‌ என்ற 
நிறுவனங்கள்‌ பல மாகாணத்‌ தலைநகரங்களில்‌ இருந்த 
ஆயர்களைத்‌ தலைவர்களாகக்‌ கொண்டு வளர்ந்தன.” 
அடுத்தபடியாக, “முதல்‌ தரமான நகரியங்கள்‌” (அலெக்சான்‌ 
டிரியா, அந்தியோகு, எருசலேம்‌, ரோம்‌ மற்றும்‌ கான்ஸ்டான்டி 
நோப்பிள்‌) ஆகியவைகளில்‌ இருந்த தலைவர்கள்‌ “முற்பிதாக்‌ 
கள்‌” என்று அழைக்கப்பட்டனர்‌.* இந்த முற்பிதாக்கள்‌ தங்கள்‌ 
பகுதிகளில்‌ இருந்த கிறிஸ்தவர்கள்மேல்‌ அதிகாரமுள்ளவர்‌ 
களாயிருந்தும்‌, ஒருவரும்‌, மற்ற எவருக்கும்‌ மேலானவார்களா 
யிருந்ததில்லை. உண்மையிலேயே நாலாம்‌ நூற்றாண்டில்‌, 
இதில்‌ ஒரு ஆயர்‌ உலகளாவிய அதிகாரமுடையவராயிருப்‌ 
பதற்குப்‌ பதில்‌, ரோமாபுரியின்‌ ராஜாவாகிய கான்ஸ்டன்‌ 
டைன்‌, எல்லா சபைகளின்மேலும்‌ தனக்கு “மேலான 
அதிகாரம்‌” உள்ளதாக எண்ணினார்‌. இவர்தான்‌ இ.பி. 325ல்‌” 
முதன்முதலாக நீசியாவில்‌, 318 ஆயர்களைக்‌ கூட்டி முதலாம்‌ 
பொதுச்‌ சங்கத்தைக்‌ கூட்டினார்‌. இருப்பினும்‌, பதவி 
ஆசையானது ராஜாக்களிடம்‌ மட்டுமின்றி, மனம்மாறாத 
பிரசங்கியார்களிடமும்‌ காணப்பட்டது. கி.பி. 595ல்‌, 
கான்ஸ்டான்டிநோப்பிளின்‌ முற்பிதாவாக இருந்த ஜான்‌ 
பாஸ்டர்‌ என்பவர்‌, எல்லா ஆயர்கள்‌ மற்றும்‌ முற்பிதாக்‌ 
களுக்கு மேலான அதிகாரம்‌ உடையவராக விரும்பி, தம்மை 
அலை உலகின்‌ ஆயர்‌ என்று அழைத்துக்‌ கொண்டார்‌. 
அப்போது, ரோமாபுரியின்‌ ஆயராக இருந்த கிரகோரி என்பவர்‌ 
மிகுந்த கோபம்‌ கொண்டு, நாஜாவுக்குப்‌ பின்வருமாறு ஒரு 
கடிதம்‌ எழுதினார்‌: “அகில உலகின்‌ குரு என்று தன்னை 
அழைத்துக்கொள்பவர்‌ அல்லது அவ்வாறு அழைக்கப்பட 
விரும்புகின்றவர்‌ யாராக இருப்பினும்‌, அவர்‌ தமது சொந்த 
சந்தோஷத்திற்காக அப்படிச்‌ செய்வதால்‌, தமது கர்வத்தின்‌ 
காரணமாக மற்றவர்களுக்கு மேலாக தம்மை உயர்த்துவதால்‌ 
அப்படிப்பட்டவரே முன்‌ சபிக்கப்பட்ட அந்திகிறிஸ்து ஆவார்‌ 
என்று நான்‌ உறுதியாகக்‌ கூறுகின்றேன்‌. ”* 
தமக்கு அடுத்து ஆயரான மூன்றாம்‌ பானிப்பஸ்‌ உட்ப! 

பின்னாளில்‌ வந்த போப்புகளுக்கு எதிராக கிரகோரி சிறிதளவே 
அறிந்து பேசினார்‌. ரோமாபுரி ஆயராக இருந்த ரெகோரி தமது 
மரணம்வரை எதிர்ப்புத்‌ தெரிவித்தும்‌, கான்ஸ்டான்டி 
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நோப்பிளின்‌ முற்பிதா, கூட்டமைப்பின்‌ ஆயர்‌ என்ற 
பட்டத்தைக்‌ தொடர்ந்து தரித்துக்‌ கொண்டிருந்தார்‌. 
ரோமாபுரியின்‌ புதிய ஆயராக மூன்றாம்‌ பானிப்பஸ்‌ பதவிக்கு 
வந்தபோது, கான்ஸ்டான்டி நோப்பிளின்‌ உரிமை கோரலை 
மறுப்பதற்கும்‌ மேலாக ஒன்றைச்‌ செய்தார்‌. கொலைகார 
ராஜாவான போகாஸ்‌ என்பவனின்‌ நட்பைப்‌ பெற்ற அவர்‌, 
அந்தப்‌ பட்டத்கை கான்ஸ்டான்டி நோப்பிளின்‌ எல்லைகளி 
லிருந்து நீக்கிவிடும்படியும்‌, அதை ரோமாபுரியில்‌ நிலை 
நிறுத்தும்படியும்‌ இராஜாவைக்‌ கேட்டுக்கொண்டார்‌. ஜான்‌ 
மோஷேய்ம்‌ என்பவர்‌ இவ்விஷயத்தை பரோனியுஸ்‌ என்ப 
வரின்‌ அதிகாரத்திற்குத்‌ தாக்கல்‌ செய்யும்போது, இவ்விஷய 
மானது “கற்றறிந்த, பண்டைய ஆய்வில்‌ உள்ள அறிவிற்காகக்‌ 
குறிப்பிடத்தக்கவர்களால்‌ ஒப்புக்கொள்ளப்பட்டுள்ளது” 
என்று கூறினார்‌.” இதை எதிர்த்த கான்ஸ்டான்டி நோப்பிளின்‌ 
ஆயர்கள்‌, தங்களின்‌ கண்காணிப்புப்‌ பகுதியானது, “மேன்மை 
மற்றும்‌ அதிகாரத்தில்‌ ரோமாபுரிக்குச்‌ சமானமாய்‌” இருப்ப 
தோடு, “எல்லாக்‌ கிறிஸ்துவின்‌ சபைகளுக்கும்‌” மேம்பட்டதாய்‌ 
இருப்பதாக கூறினார்‌. இந்த மறுப்பை போக்கஸ்‌ கவனிக்க 
வில்லை, ஆனால்‌ உயர்ந்த கனத்தை ரோமாபுரி ஆயருக்கு 
அளித்தான்‌, “இவ்விதமாக போப்பின்‌ மேலான அதிகாரம்‌ 
முதன்முதலாக அறிமுகப்படுத்தப்பட்டது.”” 

ரோமாபுரியால்‌ இன்னும்‌ இச்சிக்கப்பட்டதாயுள்ள 
இப்பட்டம்‌ தேவபக்தியுள்ள கிறிஸ்தவர்களால்‌ அல்ல, ஆனால்‌ 
சுய இச்சையுடைய போகாஸ்‌ என்ற ராஜாவால்‌ தரப்பட்டது, 
“மெளரீஷியஸ்‌ என்ற சக்கரவர்த்தியின்‌ ரத்தத்தின்மூலம்‌ ராஜ 
சிம்மாசனத்திற்கு வந்த போகாஸ்‌ ஒரு அருவருக்கப்பட்ட வன்‌ 
ஆவான்‌. ”” 

இந்நாள்‌ வரைக்கும்‌ தொடர்ந்துகொண்டிருக்கும்‌ விசுவாச 
விலக்கங்களைப்பற்றி விவாதம்‌ செய்ய இடம்‌ போதாது. 
ஏவப்பட்ட எழுத்தாளர்கள்‌ முன்னுரைத்தபடியே மிகச்‌ சரியாக 
விசுவாச விலக்கம்‌ நேரிட்டுள்ளது என்று கூறுவது போதுமா 
னதாகும்‌. 

















குறிப்புகள்‌ 
“வழுவாத வரம்‌” என்ற கத்தோலிக்க விசுவாசமானது “கிறிஸ்தவ உபதேசம்‌ 
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பற்றிய நன்னெறிக்‌ கல்வி” என்ற நூலில்‌ பின்வருமாறு விளக்கப்படுகிறது: “... கிறிஸ்து 
ஏற்படுத்தினபடியே, சபையானது காலங்களின்‌ முடிவுவரை நிலைத்திருக்கும்‌.” 
ரோமன்‌ கத்தோலிக்கரிடமிருந்தே வந்த இந்த விளக்கமானது கத்தோலிக்க 
சபையானது வேதாகமத்தின்‌ சபையல்ல என்பதை மெய்ப்பிக்கிறது; ஏனெனில்‌, 
பவுலின்‌ கூற்றுப்படி, வேதாகம சபை குறைவுபடும்‌. ஒரு சபையானது தாங்கள்‌ 
அப்போஸ்தலருடைய உபதேசத்தை, “போதிப்பதில்‌ ஒருபோதும்‌ சோர்ந்து 
போனதில்லை, ஒருபோதும்‌ சோர்ந்து போவதில்லை” என்று கூறினால்‌, அது 
வேதாகமத்தின்‌ சபை அல்ல என்பதைச்‌ சுட்டிக்காட்டுகிறது, ஏனென்றால்‌, உண்மை 
சபையிலிருந்து அநேகர்‌ “விசுவாசத்தை விட்டு விலகிப்‌ போவார்கள்‌” அது “விழுந்து 
போகுதல்‌” என்று அழைக்கப்படக்‌ கூடும்‌. “அடால்ப்‌ ஹார்னாக்‌, “ஆதி சபையின்‌ 
அமைப்பு முறை,” சாமுவேல்‌ மெக்காவ்லி ஜேக்ஸன்‌, ௦0., மார்க்க அறிவைப்பற்றிய 
ஸ்காப்‌-ஹெஜாலின்‌ புதிய சொல்லகராதியில்‌ (கிரான்ட்‌ ரேப்பிட்ஸ்‌, மிச்சிக்கன்‌: 
பேக்கர்‌ புத்தக நிலையம்‌, 1951), 8:263. “பவுல்‌ ஹின்ஸ்க்கியஸ்‌, “தலைமை ஆயர்‌” 
ஸ்கேப்‌ - ஹெரோஸ்‌ அகராதியில்‌, 1:259. “பிலீப்‌ மெயர்‌: “கான்ஸ்டான்டிநோப்பிள்‌,” 
ஸ்கேப்‌ - ஹெரோஸ்‌ அகராதியில்‌, 3:255. “ஜான்‌ லாரன்ஸ்‌ மொஷேய்ம்‌, ஒரு 
பிரசங்கியின்‌ வரலாறு, புராதனம்‌ மற்றும்‌ நவீனம்‌, ௨5. அர்க்கிபால்டு மெக்லெய்ன்‌, 
தொகுதி 1 (நியுயார்க்‌: ஹார்ப்பர்‌ & சகோதரர்கள்‌, 1871), 106. “ஜான்‌ F. ரோ என்பவர்‌ 
சீரமைப்பு இயக்கங்களின்‌ வரலாறு என்ற நூலில்‌ குறிப்பிடப்பட்டது, 9வது பதிப்பு, 
££. (சின்சினாட்டி, ஓஹியோ: 1:1..ரோ, 1913), 304. *மெஷேயியம்‌, 178. “மேற்‌ 
சொன்னது. “மேற்‌ சொன்னது. 


119 


5 ககள்வி: 
“எல்லா சபைகளிலும்‌ 


கீறிஸ்கவர்கள்‌ உள்ளனரா?” 


* பதில்‌ 


“எல்லா சபைகளிலும்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ உள்ளனர்‌” என்பது 
ஒரு புகழ்மிக்க கூற்றாயிருக்கிறது. இது வேதாகமத்தில்‌ 
கூறப்பட்டிருந்தால்‌, எல்லா முரண்பாடுகளுக்கும்‌ ஒரு 
முடிவாகிவிடும்‌. ஆனால்‌, தேவனுடைய தவறாத வார்த்தை 
களில்‌ இவ்விதமாய்க்‌ கூறப்படாததால்‌, மனிதனுடைய, 
தவறக்கூடிய வார்த்தைகளைச்‌ சோதித்துப்‌ பார்க்க வேண்டும்‌ 
(1 தெச. 5:21). 

எல்லா சபைகளிலும்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ இருக்கின்றார்களா 
என்று சோதித்துப்‌ பார்க்க நீங்கள்‌ உங்கள்‌ மனகைத்‌ தயார்ப்‌ 
படுத்தவோ அல்லது விரும்பவோ இல்லையென்றால்‌, உங்கள்‌ 
இருதயம்‌ சரியானதல்ல. ஏவப்பட்ட பிரசங்கியாரான 








ஸ்தேவான்‌ கூறியவைகளை, கேட்ட வர்களில்‌ சிலர்‌ விசுவாசிக்க 
வில்லையென்று தேவனுடைய வசனம்‌ கூறுகின்றது. அந்தப்‌ 
பிரசங்கியார்‌ கூறியதை சோதித்தறிய மறுத்து, “அவனைப்‌ 
பார்த்துப்‌ பல்லைக்‌ கடித்தார்கள்‌,” பிறகு, “அவர்கள்‌ உரத்த 
சத்தமாய்க்‌ கூக்குரலிட்டு, கங்கள்‌ காதுகளை அடைத்துக்‌ 
கொண்டு, ஒருமனப்பட்டு அவன்மேல்‌ பாய்ந்து, அவனை 
நகரத்துக்குப்‌ புறம்பே தள்ளி, அவனைக்‌ கல்லெறிந்தார்கள்‌ ...” 
(அப்‌. 7:54-58). அவர்களுடைய இருதயங்கள்‌ சரியானதாய்‌ 
இருக்கவில்லை, நீங்கள்‌ தேவனுடைய வசனத்தைப்‌ படிக்க 
மறுத்தால்‌ உங்கள்‌ இருதயமும்‌ சரியானதல்ல. 

ஏவப்பட்ட பிரசங்கியார்‌ கூறியவைகளைக்‌ கேட்ட 
இன்னொரு குழுவானது விசுவாசித்தகோடு, “மனோ வாஞ்சை 
யாய்‌ வசனத்தை ஏற்றுக்கொண்டு, காரியங்கள்‌ இப்படி 
யிருக்கிறதா என்று தினந்தோறும்‌ வேத வாக்கியங்களை 
ஆராய்ந்து பார்த்ததாக” (அப்‌. 17:11) தேவன்‌ கூறினார்‌. 
அவர்களுடைய இருதயங்கள்‌ சரியானதாய்‌ இருந்தது. 
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“கிறிஸ்தவன்‌” என்ற வார்த்தையைப்‌ பயன்படுத்தும்போது, 
நாம்‌ என்ன பேசுகின்றோம்‌? “கிறிஸ்தவன்‌ ஒரு நல்ல மனிதன்‌” 
என்று அநேக மக்கள்‌ பதில்‌ அளிக்கின்றனர்‌. ஒரு நபர்‌, “எந்த 
சபையிலும்‌ உறுப்பினராக இல்லாத எனது பக்கத்து வீட்டுப்‌ 
பெண்மணி, ஒரு நல்ல பெண்மணியாக இருக்கிறார்‌. அவர்‌ 
நோயுற்ற பலருக்கு உதவி செய்கிறார்‌. நகரில்‌ உள்ள மிகச்‌ சிறந்த 
கிறிஸ்தவப்‌ பெண்மணிகளில்‌ ஒருவராக இருக்கிறார்‌” என்று 
கூறக்கூடும்‌. எல்லா சபைகளிலும்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ உள்ளனரா? 
“கிறிஸ்தவன்‌” என்றால்‌ இரக்கமுள்ள நபர்‌, அண்டை அயலார்‌ 
மற்றும்‌ பிறரை நினைத்துப்‌ பார்க்கக்‌ கூடியவர்‌ என்றுமட்டும்‌ 
கருதினால்‌ மேற்கண்ட கேள்விக்கு நிச்சயமாக ஆம்‌ என்ற பதிலே 
பொதுவாக கிடைக்கும்‌. “கிறிஸ்தவன்‌” என்பதற்குத்‌ 
குரப்படுகின்ற அந்த விளக்கத்தின்படியான கிறிஸ்தவர்கள்‌ எல்லா 
சபைகளிலும்‌ இருக்கின்றனர்‌, எல்லா சபைகளில்‌ மட்டுமல்ல, 
கிறிஸ்துவை விசுவாசிக்காத கிறிஸ்தவர்களும்‌ இருக்கின்றனர்‌! 
இந்த விளக்கம்‌ ஏற்றுக்‌ கொள்ளப்படுமென்றால்‌, இரக்கமுள்ள, 
பரந்த இருதயமுள்ள முகமதியர்கள்‌ மற்றும்‌ பெளத்தர்கள்‌ 
யாவரும்‌ கிறிஸ்தவர்களே! 

மற்ற சிலர்‌, “கிறிஸ்தவர்‌ ஒரு நல்ல நபர்‌ மாத்திரமல்ல, அவர்‌ 
கிறிஸ்துவில்‌ விசுவாசமுள்ளவராகவும்‌ இருக்கிறார்‌” என்று 
கூறலாம்‌. கிறிஸ்தவரைப்பற்றிய இந்த இரண்டாவது விளக்கம்‌ 
சரியானதென்றால்‌, எல்லா சபைகளிலும்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ உள்ள 
னரா? இதற்கு உடனே நாம்‌, “இல்லை, ஐக்கிய மற்றும்‌ யூத 
சபைகளில்‌ கிறிஸ்துவில்‌ விசுவாசம்பற்றி போதிப்பதில்லை” 
என்று பதில்‌ கூறியாக வேண்டும்‌. ஆகவே, ஒரு மனிதர்‌ 
கிறிஸ்தவராயிருப்பதற்குக்‌ கிறிஸ்துவில்‌ விசுவாசம்‌ தேவை 
யென்றால்‌, ஐக்கிய சபை அல்லது யூத சபைகளில்‌ கிறிஸ்தவர்‌ 
கள்‌ இல்லை என்று ஆகின்றது. 

உங்கள்‌ வேதாகமத்திற்கு நீங்கள்‌ திரும்பினால்‌, கிறிஸ்தவ 
ராயிருப்பதற்கு, விசுவாசத்தோடு கூட வேறு சில செயல்களும்‌ 
செய்ய வேண்டியிருப்பதைக்‌ காண்பீர்கள்‌. கிறிஸ்துவில்‌ 
விசுவாசம்‌ வைப்பவர்கள்‌, “தேவனுடைய பிள்ளைகளாகும்‌ 
உரிமையை” பெறுகின்றனர்‌ - ஆனால்‌ விசுவாசத்தோடு 
இருப்பதால்‌ மட்டும்‌ அவர்கள்‌ கறிஸ்தவர்களாகிவிடுவதில்லை 
(யோவா. 1:12; 12:42). இயேசுவில்‌ விசுவாசம்‌ வைத்த பலரும்‌ 
கூட இரட்சிக்கப்படாத நிலையில்‌ இருந்ததாக வேதாகமம்‌ 
நமக்குக்‌ கூறுகின்றது (அப்‌. 2:36-47). அவர்கள்‌ மனந்திரும்பி, 
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ஞானஸ்நானம்‌ பெறாத வரையில்‌ கிறிஸ்தவார்களாகவில்லை. 
விசுவாசித்து, மனந்திரும்பி, ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றுக்கொண்ட 
வார்களைத்‌ தேவன்‌ இரட்சித்தார்‌; அவர்கள்‌ சீஷார்களாயினர்‌, 
“கிறிஸ்தவர்கள்‌” என்று அழைக்கப்பட்டனர்‌ (அப்‌. 11:26; 26:28; 
1 பேது. 4:16; யாக்‌. 2:7ஐக்‌ காண்க). தேவனுடைய வசனம்‌, 
விசுவாசித்து, மனந்திரும்பி, முழுகுதலைப்‌ பெற்ற நபரே 
கிறிஸ்தவர்‌ என்று மெய்ப்பிக்கையில்‌, எல்லா சபைகளிலும்‌ 
கிறிஸ்தவர்கள்‌ உள்ளனரா? 

ஆயிரக்கணக்கான மக்கள்‌ சில சபைகளில்‌ விசுவாசிகளாக 
இல்லாமல்‌, குழந்தைகளாகப்‌ பிரவேசிக்கன்றனர்‌; அவர்கள்‌ 
தங்கள்‌ பெற்றோருடைய விசுவாசத்தினால்‌ பிரவேசித்துள்ள 
னர்‌. வேதாகமத்தில்‌ உள்ளபடி, அவர்கள்‌ கிறிஸ்தவர்களாயிருக்‌ 
கின்றார்களா? அவர்கள்‌ மனந்திரும்பாமல்‌, தங்கள்‌ வலது 
கைக்கும்‌, இடது கைக்கும்‌ வித்தியாசம்‌ தெரியாமல்‌ பிரவேசித்த 
னர்‌. வேதாகமத்தில்‌ விளக்கப்பட்டுள்ளபடி அவர்கள்‌ 
கிறிஸ்தவார்களாயிருக்கின்றார்களா? ஆயிரக்கணக்கானவர்கள்‌ 
முழுகுதலுக்குப்‌ பதிலாகத்‌ தெளித்தலின்‌ மூலம்‌ பிரவேசித்‌ 
துள்ளனர்‌ (ரோமர்‌ 6:4; கொலோ. 2:12). தேவன்‌ தமது வசனத்‌ 
தில்‌ உரைத்துள்ளபடியான கிறிஸ்தவர்களாய்‌ அவர்கள்‌ 
உள்ளனரா? ஆயிரக்கணக்கானவர்கள்‌, முழுகுதலைப்‌ பெற்றா 
லும்‌, கிறிஸ்தவார்களாவதற்கு முழுகுதல்‌ பெற வேண்டும்‌ என்று 
போதிக்கப்படுவதில்லை (“உங்கள்‌ பாவமன்னிப்புக்கென்று 
இயேசு கிறிஸ்துவின்‌ நாமத்தினாலே ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றுக்‌ 
கொள்ளுங்கள்‌,” அப்‌. 2:38; “உன்‌ பாவங்கள்‌ போகக்‌ கழுவப்‌ 
படு,” அப்‌. 22:16). கிறிஸ்தவர்களாயிருப்பதினால்‌ ஞானஸ்‌ 
நானம்‌ பெறவேண்டும்‌ என்று அவர்களுக்குப்‌ போதிக்கப்‌ 
படுகின்றது. ஞானஸ்நானம்‌ இன்றியே அவர்களது பாவங்கள்‌ 
ஏற்கனவே கழுவப்பட்டு விட்டதென்று அவர்களுக்குக்‌ 
கூறப்படுகிறது. கிறிஸ்தவர்கள்‌ பற்றி தேவனுடைய புத்தகம்‌ 
பேசுகின்றதுபோல அவர்கள்‌ கிறிஸ்தவர்களாய்‌ உள்ளனரா? 
அவர்கள்‌ நல்ல, ஒழுக்கமுள்ள மக்கள்‌, அவர்கள்‌ இயேசுவில்‌ 
விசுவாசம்‌ வைத்து, அவருக்காக அயராத ஊழியம்‌ செய்கின்‌ 
றனர்‌. இருப்பினும்‌, வேதாகமத்தின்படி அவர்கள்‌ கிறிஸ்தவர்‌ 
களா? வேதாகமத்தின்படி அல்லவென்றால்‌, வேறு எதன்படி 
அவர்கள்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌? கிறிஸ்தவர்களாவதற்குக்‌ கர்த்தர்‌ 
அளித்த விளக்கத்தை மாற்ற மக்களுக்கு என்ன உரிமையுள்ளது? 

வேதாகமத்தின்படியாகக்‌ கீழ்ப்படிந்து கிறிஸ்தவரானவார்‌ 
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கள்‌ (அப்‌. 2:38), பிறகு நாமகரணக்‌ கூட்டங்களில்‌ சேர்ந்து 
விடுகின்றனர்‌. அவர்கள்‌ இன்னும்‌ கிறிஸ்தவார்களாயிருக்கின்‌ 
றனரா? ஆம்‌, ஆனால்‌ அவர்கள்‌ தவறு செய்யப்‌ புகுந்து 
விட்டனர்‌. கிறிஸ்தவர்களாகிய நாம்‌ பிரிந்துபோயிருப்பது 
தவறு என்று தேவன்‌ நமக்குக்‌ கூறுகிறார்‌ (1 கொரி. 1:10-13). 
அவர்கள்‌ இன்னும்‌ தேவனுடைய மக்கள்தான்‌, ஆனால்‌ 
பரிதாபமான தவறில்‌ உள்ளனர்‌. 

மேலும்‌, வேதாகமத்தில்‌ உள்ள விளக்கத்தின்படி, ஆனால்‌ 
வசனத்தின்‌ ஆளுகையற்ற விதத்தில்‌, தனிப்பட்ட வகையில்‌, 
சீருடையணிந்த பாடகர்‌ குழு, ஆராதனையில்‌ இசைக்‌ 
கருவிகள்‌ இவற்றுடன்‌ சில கிறிஸ்தவர்கள்‌ உள்ளனர்‌. அவர்கள்‌ 
கிறிஸ்தவார்களா? ஆம்‌, ஆனால்‌ அவர்கள்‌ சபையில்‌ பாடும்‌ 
முறைமையை மாற்றியுள்ளனர்‌ (எபே. 5:19; எபி. 13:15), அதை 
ஒரு இசை நிகழ்ச்சியாக்கிவிட்டனர்‌. 

இன்னும்‌ சில கிறிஸ்தவர்கள்‌, வேதாகமத்தில்‌ விளக்கப்‌ 
படுகின்றபடி, அவருடைய ஆசீர்வாதமான ஊழியத்தில்‌ 
வெதுவெதுப்பான மற்றும்‌ வித்தியாசப்பட்ட நிலையில்‌ 
இருக்கின்றனர்‌. இவர்கள்‌ கிறிஸ்தவர்களா? ஆம்‌, ஆனால்‌ 
தேவன்‌, “உன்‌ கிரியைகளை அறிந்திருக்கிறேன்‌; நீ குளிருமல்ல 
அனலுமல்ல; நீ குளிராயாவது, அனலாயாவது இருந்தால்‌ 
நலமாயிருக்கும்‌. இப்படி நீ குளிருமின்றி அனலுமின்றி 
வெதுவெதுப்பாயிருக்கிறபடியினால்‌ உன்னை என்‌ வாயி 
னின்று வாந்தி பண்ணிப்‌ போடுவேன்‌” (வெளி. 3:15, 16) என்று 
கூறுகிறார்‌. வெதுவெதுப்பாயிருக்கிற கிறிஸ்தவர்கள்‌ கர்த்தரை 
நோயுள்ளவராகப்‌ பண்ணுகின்றனர்‌. 

பின்வரும்‌ மூன்று சூழ்நிலைகள்‌ வேத வசனத்தின்படி 
தவறானவையாகவும்‌, கவனம்‌ செலுத்தப்பட வேண்டியவை 
களாகவும்‌ உள்ளன: (1) வேத வசன விளக்கத்தின்படி 
கிறிஸ்தவர்களாயிராத சபை உறுப்பினர்கள்‌ தங்களை வேத 
வசனம்‌ விளக்குகின்றபடியான கிறிஸ்தவர்களாய்‌ ஆக்கிக்‌ 
கொள்ள வேண்டும்‌. (2) வேத வசன விளக்கத்தின்படியான 
கிறிஸ்தவர்களாயுள்ளவர்கள்‌ மனித பாரம்பரியங்களை 
உதறிவிட்டு, வேதாகம ரீதியான எளிய ஆராதனைக்குத்‌ இரும்ப 
வேண்டும்‌. (3) வேதாகம விளக்கத்தின்படியான கிறிஸ்தவர்‌ 
களாய்‌ இருந்தும்‌, வெதுவெதுப்பான நிலைக்குச்‌ சென்றுள்ள 
கிறிஸ்தவர்கள்‌, தாங்கள்‌ “ஆதியிலே கொண்டிருந்த அன்பை” 
நோக்கித்‌ திரும்பவேண்டும்‌ (வெளி. 2:4). 
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/ 8குள்வி: 
“சைன்‌ நீத்திய ௮டைவிடம்‌ பற்றி 
£வதாகமம்‌ போதீப்பது என்ன?” 


க ராதல்‌? 


இந்தக்‌ கேள்வி உண்மையாயிருப்பவா்களுக்கு 
(வெளி. 2:10) காத்திருக்கும்‌ வெகுமதியை மையமாகக்‌ 
கொண்டுள்ளது. இந்தப்‌ பாடங்களை வாசிக்கின்ற 
யாவரையும்‌, புதிய ஏற்பாட்டு சபையின்‌ உறுப்பினராகும்‌ 
விருப்பத்தை இப்பாடங்கள்‌ ஏற்படுத்தியிருக்கும்‌ என்று 
நாங்கள்‌ நம்புகிறோம்‌. 

தேவனுடைய நித்திய நோக்கத்தின்படி சபையானது 
கிறிஸ்துவுக்குள்‌ நிர்மாணிக்கப்பட்டுள்ளது என்ற எண்ணம்‌ 
எவ்வளவு ஊக்கமூட்டக்‌ கூடியதாய்‌ உள்ளது! தேவனுடைய 
அநந்த ஞானமானது “எல்லாத்‌ தலைமுறைக்கும்‌ என்றென்றும்‌” 
சபையின்‌ மூலமாகத்‌ தெரியவந்துள்ளது (எபே. 3:10, 11, 21). 
உலகத்தோற்றத்துக்கு முன்னதாகவே, அன்புள்ள ஒரு தேவனு 
டைய சிந்தையில்‌, சபைக்கென்று பரலோகத்திலுள்ள நித்திய 
அடைவிடமானது முன்தீர்மானிக்கப்பட்ட உண்மையா 
யிருக்றெது (1 பேது. 1:20). 

உண்மையாகவே பரலோகத்தின்‌ வேக ரீதியான விளக்கங்‌ 
களைப்பற்றி தியானிக்கையில்‌ ஒருவர்‌ “தேவனுடைய 
நல்வார்த்தையையும்‌, இனிவரும்‌ உலகத்தின்‌ பலன்களையும்‌ 
ருசி பார்க்கிறார்‌” (எபி. 6:5). பல வித்தியாசப்பட்ட 
விளக்கங்களை வேதாகமம்‌ நமக்குக்‌ கொடுத்து, நமது நித்திய 
அடைவிடத்திற்காக கிறிஸ்தவர்களாகிய நம்மை ஏங்கச்‌ 
செய்கின்றது. 








ஜீவ விருட்‌ சத்தில்‌ பங்கடைதல்‌ 


ஏதேன்‌ தோட்டத்தில்‌, நன்மை தமை அறியும்‌ மரத்துடன்‌, 
ஜீவன்‌ கொடுக்கும்‌ வல்லமையுள்ள “ஜீவ விருட்சம்‌” என்றழைக்‌ 
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கப்பட்ட மரமும்‌ இருந்தது. அது காணக்கூடிய, தொடக்கூடிய 
ஒரு மரமாய்‌ இருந்தது. ஒருவர்‌, “தன்‌ கையை நீட்டி, அதன்‌ 
கனியைப்‌ பறித்து, புசித்து என்றைக்கும்‌ உயிரோடிருக்க” 
(ஆதி. 3:22) முடியும்‌. ஆதாமும்‌, ஏவாளும்‌ தங்களைத்‌ 
தகுதியற்றவர்களென நிரூபித்த பிறகு, தேவன்‌ அந்த மரத்தி 
லிருந்து அவர்களைப்‌ பிரித்துவைத்து, அகைக்‌ கேரூபீன்களைக்‌ 
கொண்டு காவல்‌ பண்ணுவித்தார்‌. அம்மரம்‌ எவ்வளவு நாட்கள்‌ 
அத்தோட்டத்தில்‌ இருந்ததென்றோ, அதன்‌ பிறகு அதற்கு 
என்ன நேர்ந்தது என்றோ ஒருவரும்‌ அறியவில்லை. வேதாக 
மத்தில்‌ ஆதியாகமத்தைத்‌ தொடர்ந்து வருகின்ற அறுபத்து 
நான்கு புத்தகங்களிலும்‌ அம்மரம்‌ குறிப்பிடப்பட வில்லை. (நீதி. 
11:30 ஒரு தெளிவான விதிவிலக்கல்ல.) இருப்பினும்‌ பர 
லோகத்தின்‌ நித்திய திட்டத்தின்படி, அம்மரம்‌ மறக்கப்பட 
வில்லை. அம்மரத்தைப்‌ பற்றிய சிந்தனை வெளிப்படுத்தின 
விசேஷம்‌ என்ற புத்தகத்தில்‌ புதுப்பிக்கப்பட்டது - இனி அது 
காணக்கூடிய, தொடக்கூடிய, பூமிக்குரிய மரமல்ல, ஆனால்‌ 
பரலோகத்தில்‌ ஒரு ஆவிக்குரிய விளக்கமாக உள்ளது. ஏதேன்‌ 
தோட்டத்தின்‌ மரத்தினால்‌ குறிக்கப்பட்ட ஜீவன்‌, 
இப்பொழுது பரலோகத்திற்குரிய ஒரு மரத்தினால்‌ ஏற்பட்டி 
ருப்பதை எண்ணி நாம்‌ களி கூருகின்றோம்‌ (வெளி. 2:7). 

சாதாரண மக்கள்‌ ஜீவனை விரும்பி நல்ல நாட்களைக்‌ காண 
வேண்டுமென்றிருக்கின்றனர்‌ (1 பேது. 3:10). கிறிஸ்து ஜீவனைக்‌ 
கொடுக்கவும்‌, அது பரிபூரணப்படவும்‌ வந்தார்‌ (யோவா. 10:10). 
அவர்‌ மரணத்தை அழித்து, ஜீவனையும்‌ அழியாமையையும்‌ 
சுவிசேஷத்தினாலே வெளியரங்கமாக்கினார்‌ (2 தீமோ. 1:10). 
அவர்‌ ஒருவரால்‌ மட்டுமே, “மரணத்துக்கு அதிபதியாகிய 
பிசாசானவனைக்‌ தமது மரணத்தினாலே அழிக்கவும்‌, ஜீவ 
காலமெல்லாம்‌ மரண பயத்தினாலே அடிமைத்தனமுள்ள 
வர்கள்‌ யாவரையும்‌ விடுதலை பண்ணவும்‌” முடியும்‌ (எபி. 2:14, 
15). அவர்‌ ஒருவரால்‌ மட்டுமே, “.. பயப்படாதே, நான்‌ முந்தின 
வரும்‌, பிந்தினவரும்‌, உயிருள்ளவருமாயிருக்கிறேன்‌; மரித்‌ 
தேன்‌, ஆனாலும்‌ இதோ, சதாகாலங்களிலும்‌ உயிரோடிருக்‌ 
கிறேன்‌, ஆமென்‌; நான்‌ மரணத்திற்கும்‌ பாதாளத்திற்குமுரிய 
கிறவுகோல்களையுடையவராயிருக்கிறேன்‌” என்று கூற முடியும்‌ 
(வெளி. 1:17, 18). 

இதைத்‌ தொடர்ந்து, இயேசு உண்மையாயிருக்கிற சபை 
உறுப்பினர்களுக்கு, ஜீவவிருட்சம்‌ உருவகமாய்‌ மாற்றி 
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நடப்பட்ட இடத்தில்‌ வசிக்கும்‌ சிலாக்கியத்தைத்‌ தந்திருக்‌ 
கிறார்‌ என்பது உண்மையாகும்‌, அங்கு மரத்தின்‌ கனியை 
நெருங்குவதற்கு தடை செய்ய கேரூபீன்கள்‌ இல்லை; இருப்‌ 
பினும்‌ சபை உறுப்பினர்கள்‌ ஒவ்வொருவரும்‌ அதன்‌ கனியை 
உண்ண மாட்டார்கள்‌. “மரித்தோரிலிருந்து உயிர்த்தெழுத 
லையும்‌, அந்தக்‌ கால கட்டத்தையும்‌ அடையப்‌ பாத்திரராய்க்‌ 
கருதப்படுகிறவர்கள்‌”” மட்டுமே இந்தச்‌ சிலாக்கியத்தைப்‌ 
பெறுவார்கள்‌, பரலோகத்தின்‌ மரத்தினுடைய கனியை 
உண்ணுபவர்கள்‌ மரணமடைவதில்லை, “அவர்கள்‌ உயிர்த்‌ 
தெழுதலின்‌ பிள்ளைகளானபடியால்‌ தேவ தூதருக்கு ஒப்பான 
வர்களுமாய்‌, தேவனுக்குப்‌ பிள்ளைகளுமாயிருப்பார்கள்‌” 
லூக்‌. 20:35, 36). 

ஆரம்பத்தில்‌ ஜீவ விருட்சம்‌ வைக்கப்பட்டிருந்த கோட்டத்‌ 
தின்‌ பெயராகிய “ஏதேன்‌” என்பதற்கு “மகிழ்ச்சி” என்று 
பொருள்‌. இரண்டாவது மரம்‌ வைக்கப்பட்டுள்ள இடமான 
“பரதீசு” என்பதற்கு “ஒரு பூங்கா அல்லது ஒதுக்கப்பட்டது, 
மகிழ்ச்சியான ஒரு இடம்‌” என்று பொருள்‌. ' பரலோகமானது, 
“பளிங்கைப்‌ போல்‌ தெளிவான ஜீவதண்ணருள்ள சுத்தமான 
நதி, தேவனும்‌ ஆட்டுக்‌ குட்டியானவரும்‌ இருக்கிற சிங்காசனத்‌ 
இலிருந்து புறப்பட்டு வருகிற” (வெளி. 22:1) ஒரு பூங்கா அல்லது 
தோட்டமாக உருவகம்‌ செய்யப்படுகிறது. நதியின்‌ இரு 
கரைகளிலும்‌, “பன்னிரண்டு விதமான கனிகளைத்தரும்‌ 
ஜீவவிருட்சம்‌ இருக்கிறது, அது மாதந்தோறும்‌ தன்‌ கனியைக்‌ 
கொடுக்கும்‌; அந்த விருட்சத்தின்‌ இலைகள்‌ ஜனங்கள்‌ 
ஆரோக்கியமடை நறெதற்கு ஏதுவானவைகள்‌” (வெளி. 22:2). 


ஜீவகிரீடம்‌ அணிவிக்கப்படுதல்‌ 

உண்மையுள்ள சபை உறுப்பினர்களின்‌ நித்திய அடை 
விடத்தைப்பற்றி இரண்டாவது உருவகமாக அவர்களுக்கு 
ஜீவகிரீடம்‌ அணிவிக்கப்படுதல்‌ விளக்கப்படுகிறது (வெளி. 
2:10). வாக்குத்தத்தம்‌ செய்யப்பட்ட இந்த கிரீடம்‌ ஒரு மணி 
முடியல்ல, ஒரு மணிமுடியானது இராஜா ஒருவரால்‌ அவரது 
சந்ததியில்‌ பிறந்த அவரது மகனுக்கு அளிக்கப்படுகிறது. இது 
பழங்கால உடற்பயிற்சி விளையாட்டுகளில்‌ வென்ற குழுவின 
ருக்கு அணிவிக்கப்படுகிற மாலை அல்லது தலைசூடிக்கு 
ஒப்பாக உருவகமாய்ப்‌ பேசப்படுகிறது. ஒலிம்பிக்‌ கிரீடத்தில்‌ 
இருக்கும்‌ மலர்கள்‌ அழியக்‌ கூடியவைகள்‌, ஆனால்‌ கிறிஸ்தவார்‌ 
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களின்‌ கிரீடம்‌ அழியாதது (1 கொரி. 9:25). ஒலிம்பிக்‌ கிரீடம்‌ 
வாடக்‌ கூடியது, கிறிஸ்தவர்கள்‌ பெறும்‌ கிரீடத்தின்‌ மகிமை 
என்றுமே வாடாதது (1 பேது. 2:4). பவுல்‌, பரலோக இராஜ்யத்‌ 
தில்‌ தமக்காக வைக்கப்பட்டுள்ள நீதியின்‌ கிரீடத்தைப்பற்றிக்‌ 
களிகூர்ந்தார்‌ (2 தீமோ. 4:8). 


மன்னாவை உண்ணுதல்‌ 

என்றைக்கும்‌ அழியாத ஜீவனைப்பற்றிய மூன்றாவது 
உருவகமானது, எபிரெயர்கள்‌ வனாந்தரத்தில்‌ திரிந்து 
கொண்டிருந்த சம்பவத்திற்குப்‌ பின்னோக்கிச்‌ செல்லுறெது. 
தேவன்‌ அற்புத விதமாக உணவளிக்காதிருந்தால்‌ அந்த மக்கள்‌ 
பட்டினியாயிருந்து மரித்திருப்பார்கள்‌. இரவிலே பாளை 
யத்தின்மேல்‌ பனிபெய்யும்போது, “மன்னா” என்றழைக்கப்‌ 
பட்ட ஒன்றும்‌ அதனோடு விழுந்தது (எண்‌. 11:9). அதின்‌ ௬சி 
தேனிட்ட பணிகாரத்திற்கு ஒப்பாயிருந்தது (யாத்‌. 16:31). 
நாற்பதாண்டுகள்‌ வனாந்தரப்‌ பிரயாணத்தில்‌ தேவன்‌ 
இவ்வுணவைக்‌ கொண்டு மக்களை உயிர்‌ வாழச்‌ செய்தார்‌. 
பரலோகத்திலிருந்து வந்த இவ்வுணவு, பழைய ஏற்பாட்டின்‌ 
கிரேக்க மொழிப்பெயர்ப்பாளர்களால்‌ ௭101 angelon, 
“தூதர்களின்‌ அப்பம்‌” என்று அழைக்கப்பட்டது (சங்‌. 78:25). 
KIVயில்‌ இது “தூதர்களின்‌ உணவு” என்று கூறப்படுகிறது. 
ஒருவேளை தூதர்களின்‌ மூலமாக தேவன்‌ உணவளித்தார்‌ 
என்பது இதன்‌ பொருளாயிருக்கலாம்‌. மாம்சப்‌ பிரகாரமான 
மன்னா எபிரெயாகளுக்கு, வாழ்வு மற்றும்‌ சாவு இவைகளுக்‌ 
கிடையிலிருந்த மாறுபாடாக இருந்தது போலவே, மீட்கப்‌ 
பட்டவர்கள்‌ பரலோகத்தில்‌ ஆவிக்குரிய முறையில்‌ என்றென்‌ 
றும்‌ வாழ்வதற்கு “மன்னா” என்பது வைக்கப்பட்டுள்ளது 


(வெளி. 2:17). 


எழுதப்பட்ட வெண்மையான 
குறிக்கல்‌ தரப்படுதல்‌ 
விசுவாசமுள்ள ஒவ்வொரு கிறிஸ்தவருக்கும்‌ இயேசு 
கொடுக்கின்ற நித்திய ஆசீர்வாதத்தின்‌ நான்காவது விளக்கம்‌ 
ஒரு வெண்மையான குறிக்கல்‌ ஆகும்‌ (வெளி. 2:17). ரோமாபுரி 
விசாரணைகளில்‌, குற்றவாளிகள்‌ கறுப்பு நிறக்‌ கற்களினாலும்‌ 
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குற்றமற்றவர்கள்‌ வெண்மை நிறக்‌ கற்களினாலும்‌ குறிப்பிடப்‌ 
பட்டனர்‌. இதே போலவே, இப்பொழுது ஆவியின்படியாக 
வாழ்கின்றவர்களுக்கு, பரலோக உலகில்‌, “கிறிஸ்து 
இயேசுவுக்குட்பட்ட வர்களாயிருக்றெவார்களுக்கு ஆக்கினைத்‌ 
தீர்ப்பில்லை” (ரோமர்‌ 8:1). குற்றமற்றவர்களுக்கான இவ்‌ 
வெண்மையான கல்‌ என்பது ஒவ்வொருவருக்குமான இரட்சிப்‌ 
பையும்‌ விளக்கப்படுத்துறெது. முழு சபையுமல்ல மாறாக 
விசுவாசமுள்ள ஒவ்வொரு கிறிஸ்தவரும்‌ ஒரு வெண்மையான 
குறிக்கல்லைப்‌ பெறுவார்‌. 

மேலும்‌, இக்கல்லைப்‌ பெறுகிறவர்‌ மட்டுமே அறியக்கூடிய 
தனியான நாமம்‌ ஒன்று இதன்மேல்‌ எழுதப்பட்டிருக்கும்‌ 
என்னும்‌ போது, இக்கல்‌ ஒவ்வொருவரும்‌ தனிப்பட்ட 
முறையில்‌ அங்கிகரிக்கப்பட்டு, கர்த்தரிடம்‌ வெகுமதி 
பெறுவதைக்‌ குறிப்பதாகத்‌ தோன்றுகிறது. ஒருவர்‌ பரலோகம்‌ 
செல்வது (கறுப்புக்‌ கல்லுக்குப்‌ பதில்‌ வெண்மையான கல்லைப்‌ 
பெறுவதாக விளக்கப்படுகிறது) என்பது அற்புதமாயிருக்கும்‌; 
ஆனால்‌, ஓவ்வொரு கல்லிலும்‌, கர்த்தர்‌, ஒரு தனிப்பட்ட 
நாமத்தை எழுதுகிறார்‌ என்பது அந்த நல்ல உலகத்தில்‌ அவரவர்‌ 
பெறும்‌ சந்தோஷத்தின்‌ அளவைக்‌ குறிப்பது தெளிவாகிறது. 
ஆகவே, கிறிஸ்தவர்கள்‌ ஒரு பகுதி அல்லது சாதாரண பலன்‌ 
களையல்ல மாறாக “பூரண பலனை” (2 யோவா. 8) பெறும்‌ 
படியான ஊழியம்‌ செய்யும்படி உற்சாகப்படுத்தப்‌ படுகின்றனர்‌. 
மனம்‌ மாறிய ஒருவர்‌, உண்மையாயிருந்து பரலோகத்திற்குச்‌ 
செல்லுகிறபோது, அந்த ஆத்துமாவை ஆதாயம்‌ செய்தவருக்‌ 
குரிய பலனில்‌ ஒரு பங்காக அவர்‌ அமைகிறார்‌ (1 கொரி. 3:14). 
கர்த்தருடைய வருகையின்போது அவர்‌, அந்த ஆத்தும ஆதாயம்‌ 
செய்தவருக்கு “பெருமகிழ்ச்சியின்‌ கிரீடமாக” அமைகிறார்‌. 
தெசலோனிக்கேயில்‌ இருந்த கிறிஸ்தவர்களுக்கு, பவுல்‌, 
“எங்களுக்கு நம்பிக்கையும்‌ சந்தோஷமும்‌ மகிழ்ச்சியின்‌ 
கிரீடமுமாயிருப்பவர்கள்‌ யார்‌? நம்முடைய கர்த்தராகிய 
இயேசு கிறிஸ்து வரும்போது அவருடைய சந்நிதானத்திலே 
நீங்களல்லவா அப்படியிருப்பீர்கள்‌; நீங்கள்‌ எங்களுக்கு 
மகிமையும்‌ சந்தோஷமுமாயிருக்கிறீர்கள்‌” (1 தெச. 2:19, 20) 
என்று எழுதினார்‌. 
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வெள்ளை ஆடை அணிவிக்கப்படுதல்‌ 

கிறிஸ்தவர்கள்‌ சுத்தமான வாழ்க்கை நடத்தும்படிக்கு 
அவர்களை ஊக்குவிப்பதற்கு, பரலோகத்தில்‌ அவர்களுக்கு 
அளிக்கப்படும்‌ வஸ்திரங்கள்‌ என்ற ஐந்தாவது உருவகம்‌ 
காட்டப்படுகிறது: வெண்‌ வஸ்திரங்கள்‌ (வெளி. 3:5). காணப்‌ 
படாமலிருந்த ஒரு நபருக்கு செய்யவேண்டியது பற்றிய 
தேவனுடைய கட்டளையை இது நேர்மாறாக நமக்கு நினை 
வூட்டுகின்றது: “இவன்மேல்‌ இருக்கிற அழுக்கு வஸ்திரங்களைக்‌ 
களைந்து போடுங்கள்‌” (சகரியா 3:4). கறிஸ்தவர்கள்‌ தங்களை 
“மாம்சத்திலும்‌ ஆவியிலும்‌ உண்டான எல்லா அசுசியும்‌ நீங்க” 
சுத்திகரித்துக்‌ கொள்ளுகையில்‌ “பரிசுத்தமாகுதலை தேவ 
பயத்தோடே பூரணப்படுத்துகின்றனர்‌” (2 கொரி. 7:1), 
அவர்கள்‌ பரலோகத்தில்‌ ஒரு கறையற்ற, பரிசுத்தமான ஆடை 
அணிவிக்கப்படுதலுக்குத்‌ தங்களை ஆயத்தப்படுத்துகின்றனர்‌. 
கர்த்தர்‌ அவர்களைக்‌ குறித்து வெட்கப்பட மாட்டார்‌; அவர்‌ 
ஏற்கனவே, “அவர்கள்‌ பாத்திரவான்‌௧ளானபடியால்‌ வெண்‌ 
வஸ்திரந்தரித்து என்னோடே கூட நடப்பார்கள்‌” (வெளி. 3:4) 
என்று அறிவித்திருக்கிறார்‌. 

“பாத்திரவான்கள்‌” என்ற வார்த்தை இணங்குமளவு புரிந்து 
கொள்ளப்பட வேண்டும்‌. சந்தேகத்திற்கிடமின்றி, “எங்களு 
டைய நீதிகளெல்லாம்‌ அழுக்கான கந்தை போல இருக்கிறது” 
(ஏசா. 64:6). பவுல்‌, “நாம்‌ செய்த நீதியின்‌ கரியைகளினிமிக்தம்‌ 
அவர்‌ நம்மை இரட்சியாமல்‌, தமது இரக்கத்தின்படி யே. ... நம்மை 
இரட்சித்தார்‌”” (இத்து 3:5) என்று எழுதினார்‌. ஒவ்வொரு 
கட்டளையின்படியேயும்‌ நாம்‌ நடக்க முடிந்தாலும்‌, பின்னும்‌ 
கூட நாம்‌ அப்பிரயோஜனமான ஊழியக்காரர்களாகவே 
இருப்போம்‌ (லூக்‌. 17:10). நாம்‌ கிருபையினாலே இரட்சிக்கப்‌ 
பட்டிருக்கிறோம்‌, ஆனால்‌, “அது கிருபையினாலே உண்டா 
யிருந்தால்‌ கிரியைகளினாலே உண்டாயிராது; அப்படியல்ல 
வென்றால்‌, கிருடையானது கிருபையல்லவே. அன்றியும்‌ அது 
கிரியைகளினாலே உண்டாயிருந்தால்‌ அது கருடையாயிராது; 
அப்படியல்லவென்றால்‌ கிரியையானது கிரியையல்லவே”' 
(ரோமர்‌ 11:6). ஒருவரும்‌ தங்கள்‌ இரட்சிப்பைப்பற்றி 
தங்களையே மேன்மை பாராட்டிக்‌ கொள்ள முடியாது (எபே. 2:8, 
9); இருப்பினும்‌ நாம்‌ கர்த்தருடைய கட்டளைகளுக்கு 
கீழ்ப்படியவில்லையென்றால்‌ (மத்‌. 7:21), தேவனுடைய 
நகரத்தினுள்‌ வாசல்கள்‌ வழியாகப்‌ பிரவேசிக்க முடியாது 
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(எபி. 2:9; வெளி. 22:14). நாம்‌ அபாத்திரர்களாயிருந்த 
போதிலும்‌, அவரது இரத்தத்தினால்‌ நிறைந்த ஊற்றில்‌ 
கழுவப்படுகின்றபோது கர்த்தர்‌, நம்மை நீதியுள்ளவர்களாக 
நிலைநிறுத்தச்‌ சித்தமுள்ளவராயிருக்கிறார்‌ (சகரி. 13:1; 
1 கொரி. 6:11; வெளி. 1:69. 


அதிகாரம்‌ பெறுதல்‌ 

நித்திய சந்தோஷத்தின்‌ நிலையில்‌ இன்னொரு பாகம்‌, 
ஜெயங்‌ கொள்ளுகிற அனைவருக்கும்‌ அளிக்கப்படுகின்ற 
அதிகாரம்‌ ஆகும்‌. இரண்டாம்‌ சங்கீதத்தில்‌ இயேசு இருப்புக்‌ 
கோலால்‌ தேசங்கள்‌ அனைத்தையும்‌ ஆளுகை செய்வது முன்னு 
ரைக்கப்பட்டது (அவர்‌ தமது வல்லமையுள்ள தூகர்களோடும்‌, 
ஐுவாலித்து எரிகிற அக்கினியோடும்‌ வருகின்றபோது அப்படி 
யாகும்‌; 2 தெச. 1:7-9). இயேசு தம்மைப்பற்றி தாவீது கூறியதை 
நினைவில்‌ வைத்து, தேசங்களை ஆளுகை செய்வதில்‌ தம்மோடு 
பங்கேற்கப்‌ போகிறவர்களில்‌ தமது சீஷர்களையும்‌ அதில்‌ 
உள்ளடக்கினார்‌ (வெளி. 2:27). உலகத்தின்‌ இராஜ்யங்களைக்‌ 
கர்த்தர்‌ தமது ஆளுகையின்‌ கழ்‌ கொண்டு வருகையில்‌ கிறிஸ்‌ 
தவர்கள்‌ கர்த்தருடைய பக்கம்‌ இருப்பார்கள்‌ (வெளி. 11:15). 

ஒரு வகையில்‌, இந்த வாழ்க்கையிலேயே கிறிஸ்தவர்கள்‌ 
கிறிஸ்துவுடன்‌ அரசாளுகின்றனர்‌. பாவத்தின்‌ வல்லமையை 
அவர்கள்‌ வெல்லும்போது, தங்கள்‌ சரீரங்களில்‌ பாவத்தின்‌ 
ஆளுகையை அவர்கள்‌ மறுக்கும்போது, அவர்கள்‌ ஆளுகை 
செய்கின்றனர்‌ (ரோமர்‌ 6:12). இப்பொழுது அவர்கள்‌ 
இராஜாக்களாகவும்‌ (அல்லது “ஒரு ராஜ்யம்‌”), ஆசாரியர்களா 
கவும்‌ இருக்கின்றனர்‌ (கொலோ. 1:13; வெளி. 1:6; 5:10). KIV 
மற்றும்‌ NASB மொழிபெயர்ப்புகள்‌ தவறான கையெழுத்துப்‌ 
பிரதிகளைப்‌ பின்பற்றி, வெளி. 5:10ல்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ பூமியில்‌ 
அரசாளுவார்கள்‌ என்று எதிர்கால வினையில்‌ குறிப்பிட்டுள்‌ 
ளன. பூமியில்‌ அரசாளும்‌ செயல்கள்‌ யாவும்‌ ASV மொழி 
பெயர்ப்பில்‌ வெளி. 5:10 கூறப்பட்டுள்ளபடி (“... அவர்கள்‌ 
பூமியின்‌ மீது அரசாளுகின்றனா்‌”) இப்பொழுது நடத்தேறுகின்ற 
தாக உள்ளது. கர்த்தருடைய வருகையின்போது பூமியானது 
எரிந்து போகும்‌, ஒருவரும்‌ அரசாளுவதற்கு பூமி அப்போது 
இருக்கப்‌ போவதில்லை (2 பேது. 3:10-12). 

கர்த்தர்‌ தோன்றும்‌ அந்த நாளில்‌, க்றிஸ்தவர்கள்‌ அவரு 
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டைய அரியணையில்‌, அவருடன்‌ வாழ்ந்து அரசாளுவார்கள்‌ 
(2 தீமோ. 2:11; வெளி. 3:21), இது பெந்தெகொஸ்தே நாளன்று 
அவர்‌ ஜெயங்கொண்டு பரத்துக்கேறி பிதாவினுடைய 
அரியணையில்‌ அமர்ந்தது போன்றதாகும்‌. அவர்‌ பிதாவின்‌ 
அரியணையைக்‌ தமது அரியணையாக்கிக்‌ கொண்டார்‌ 
(லூக்‌. 22:29; கொலோ. 1:13). நியாயத்தர்ப்புக்குப்‌ பிறகு அவர்‌ 
அதிகாரத்தைத்‌ தமது பிகாவினிடம்‌ திருப்பித்‌ தருவார்‌, தாமும்‌ 
சகலத்தையும்‌ கீழ்ப்படுத்தினவருக்குக்‌ கீழ்ப்பட்டிருப்பார்‌ 
(1 கொரி. 15:28). 

வேறொரு வகையில்‌ நியாயத்தர்ப்புக்குப்‌ பின்பு, கிறிஸ்து 
என்றென்றும்‌ தமது ஆளுகையைத்‌ தொடர்வார்‌, அது அவரது 
பிதாவுக்குக்‌ கழானதும்‌, பிதாவினுடனிருந்தாளுவதும்‌ ஆகும்‌ 
(எபி. 1:8). தேவனுடைய அரியணை அப்போதும்‌ இயேசுவினு 
டைய அரியணையாகவே இருக்கும்‌ (வெளி. 22:1). இவ்வகை 
யில்‌ கிறிஸ்தவர்களும்‌ கிறிஸ்துவுடன்‌ கூட என்றென்றும்‌ 
தொடர்ந்து அரசாளுவார்கள்‌ (வெளி. 22:5). 








ஜீவ புத்தகத்தில்‌ பெயர்‌ எழுதப்படுதல்‌ 

தேவனுடைய மக்களுக்கு நித்திய ஆசீர்வாதம்‌ உண்டு 
என்பதற்கு நிறைவான உறுதியாக, அவருக்கு முன்பாக 
ஞாபகப்‌ புத்தகம்‌ ஒன்று எழுதப்பட்டிருக்றெது (மல்கி. 3:16). 
உண்மையில்‌, தேவன்‌ எதையும்‌ எப்போதும்‌ மறக்க முடியாது; 
ஆனால்‌ அவர்‌ இந்த வாக்குத்தத்தத்தை மானிட உருவக 
நடையின்‌ (மனிதப்‌ பண்புகளின்‌ வழியே சூழ்நிலையை 
விளக்குதல்‌) மூலம்‌ கொடுத்திருக்கிறார்‌. அவர்‌ தம்மைப்‌ 
பிரியப்படுத்துகிறவார்களின்‌ பெயார்களைக்கொண்ட ஒரு 
புத்தகத்தை வைத்திருப்பவராகக்‌ காட்டுகிறார்‌. 

ஒரு வகையில்‌, உலகத்‌ தோற்றமுதல்‌ ஜீவ புத்தகத்தில்‌ 
பெயர்கள்‌ எழுதப்பட்டிருக்றெது (வெளி. 17:8). இருப்பினும்‌, 
அவைகள்‌ எழுதப்படுவது கட்டுக்குள்ளானதல்ல, ஏனெனில்‌ 
அவர்களின்‌ உண்மைத்‌ தன்மை மற்றும்‌ செயல்களே 
அவர்களின்‌ பெயர்‌ எழுதப்படுவதற்கான தேவனுடைய 
முன்னறிவாக உள்ளது (வெளி. 17:14; 22:12). அதில்‌ பெயர்‌ 
எழுதப்பட்டிராதவர்கள்‌ கீட்டுள்ளவர்கள்‌, அருவருப்பானவர்‌ 
கள்‌ மற்றும்‌ பொய்யை நடப்பிக்கெவர்கள்‌ ஆவார்கள்‌ 
(வெளி. 21:27). அதில்‌ எழுதப்பட்டுள்ள பெயர்கள்‌ கிறுக்கிப்‌ 
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போடப்‌ படக்கூடும்‌ (யாக்‌. 32:33; வெளி. 3:5). 

அற்புத வல்லமைகளைக்‌ காட்டிலும்‌, ஜீவ புத்தகத்தில்‌ 
ஒருவருடைய பெயர்‌ எழுதப்படுவது அதிக முக்கியமான 
தென்று இயேசு தமது சீஷர்களுக்கு போதித்து உற்சாக 
மூட்டினார்‌ லூக்‌. 10:20). பவுலுக்கு, அவருடைய உடன்‌ 
ஊழியர்கள்‌ சிலருடைய பெயர்கள்‌ ஜீவ புத்தகத்தில்‌ 
எழுதப்பட்டிருந்தது சந்தோஷமளித்தது (பிலி. 4:3). எபிரெய 
நிருபத்தின்‌ ஆசிரியர்‌, அச்சபைகளில்‌ இருந்தவர்கள்‌ 
பரலோகத்தில்‌ பேரெழுதியிருக்கிற, முதற்‌ பேறானவர்கள்‌ 
என்று கூறினார்‌ (எபி. 12:23). 


கிறிஸ்துவுக்கென்று நிச்சயிக்கப்பட்ட 
மணவாட்டியாகுகுல்‌ 

கிறிஸ்துவுக்கும்‌ அவரது மக்களுக்கும்‌ இடையே உள்ள 
நெருங்கிய ஐக்கியத்தை, ஒரு திருமணமாக வேதாகமம்‌ 
விளக்குகிறது, அசுத்தமான பாவி ஒருவர்‌ சுவிசேஷத்துக்குக்‌ 
கீழ்ப்படிகையில்‌, திருவசனத்தைக்‌ கொண்டு தண்ணீர்‌ முழுக்‌ 
கினால்‌ பரிசுத்தமாக்கப்பட்டவுடனே (எபே. 5:26) கிறிஸ்து 
வின்‌ மணவாட்டியின்‌ ஒரு பாகமாக மாறுகிறார்‌. சுத்திகரிக்கப்‌ 
பட்டு, பரிசுத்தமாக்கப்பட்டதும்‌, மரித்து உயிர்த்த கிறிஸ்து 
வுடன்‌ அவர்‌ திருமணம்‌ முடித்து வைக்கப்படுகிறார்‌ 
(ரோமர்‌ 7:4). இவ்விதமாக அவர்‌ “கறை திரை முதலானவைகள்‌ 
ஒன்றும்‌ இல்லாத” (எபே. 5:27) பரிசுத்த மனைவி (கிறிஸ்துவின்‌ 
சடை) யின்‌ உறுப்பாறொர்‌. மனித திருமண உறவின்‌ சந்தோஷ 
மானது இவ்விதமாய்‌, பாவி ஒருவர்‌ கிறிஸ்துவோடு ஐக்கிய 
மாவதில்‌ உள்ள சந்தோஷத்திற்கு ஒப்பிடப்படுகறது. 

இனிவரும்‌ உலகத்தைப்பற்றி ஒருவர்‌ நினைக்கையில்‌ 
கிறிஸ்தவர்கள்‌ கிறிஸ்துவுக்கு மணம்‌ முடித்து வைக்கப்படும்‌ 
இவ்விளக்கம்‌ மாறுபடுகின்றது. அவ்வகையில்‌, கிறிஸ்தவர்கள்‌ 
இன்னும்‌ கிறிஸ்துவுக்கு மணம்‌ முடித்துக்‌ கொடுக்கப்பட 
வில்லை, ஆனால்‌ மணம்‌ முடிக்க நிச்சயிக்கப்பட்டுள்ளனர்‌, 
மறுவாழ்க்கையில்‌ அத்திருமணம்‌ நடந்தேற வேண்டியுள்ளது. 
கொரிந்துவிலிருந்தவர்கள்‌ (கேள்விப்பட்டு, விசுவாசித்து மற்றும்‌ 
ஞானஸ்நானம்‌ பெற்று) சபையின்‌ உறுப்பினர்களான போது 
(அப்‌. 18:8; 1 கொரி. 1:1, 2), அவர்கள்‌ இயேசுவுக்கு நிச்சயிக்கப்‌ 
பட்ட மனைவியானார்கள்‌. அவர்களை அவ்வாறு நிச்சயம்‌ 
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செய்த பவுல்‌, “நான்‌ உங்களைக்‌ கற்புள்ள கன்னிகையாகக்‌ 
கிறிஸ்து என்னும்‌ ஓரே புருஷனுக்கு ஒப்புக்கொடுக்க நியமித்த 
படியால்‌, உங்களுக்காக தேவ வைராக்கியமான வைராக்கியங்‌ 
கொண்டிருக்கிறேன்‌” (2 கொரி. 11:2) என்று கூறினார்‌. உலகத்தின்‌ 
முடிவு நாளே திருமண நாள்‌ ஆகும்‌, அப்போது, ஆட்டுக்குட்டி 
யானவருடைய கலியாணம்‌ வந்தது. அவருடைய மணவாட்டி 
“தன்னை ஆயத்தம்‌ பண்ணினாள்‌” (வெளி. 19:7). கொரிந்துவில்‌ 
இருந்தவர்கள்‌ தங்களை மாம்சத்திலும்‌, ஆவியிலும்‌ உண்டான 
எல்லா அசுசியும்‌ நீங்க சுத்திகரித்துக்‌ கொண்டு, பரிசுத்த 
மாகுதலை தேவ பயத்தோடு பூரணப்படுத்த வேண்டியிருந்தது 
(2 கொரி. 7:1). அவர்கள்‌ திருமண ஆடை கொண்டு (“சுத்தமும்‌ 
பிரகாசமுமான மெல்லிய வஸ்திரம்‌; அந்த மெல்லிய வஸ்திரம்‌ 
பரிசுத்தவான்‌௧ளுடைய நீதிகளே,” வெளி. 19:8) தங்களை 
அலங்கரிக்க வேண்டியிருந்தது. இந்த நோக்கங்களை நிறை 
வேற்றச்‌ செய்யும்‌ முயற்சியில்‌, அவர்கள்‌ தங்கள்‌ பலமனைத்தை 
யும்‌ ஒன்று செலுத்தி, வரப்‌ போகும்‌ மணவாளனுக்காக ஆயத்த 
மாக வேண்டியிருந்தது. எல்லா நாட்களிலும்‌ சிறந்த நாள்‌ அதுவே 
யாகும்‌! யோவான்‌, “ஆட்டுக்குட்டியானவரின்‌ கலியாண 
விருந்துக்கு அழைக்கப்பட்டவர்கள்‌ பாக்கியவான்கள்‌” 
(வெளி. 19:9) என்று எழுதினார்‌. 

ஒரு கலியாண விருந்தில்‌ விருந்தினராக இருப்பதைப்‌ 
பார்க்கிலும்‌, இந்தக்‌ கலியாண விருந்து கிறிஸ்தவருக்கு மிகவும்‌ 
மகிழ்ச்சியளிக்கக்‌ கூடியதாகும்‌; ஏனெனில்‌ கிறிஸ்தவார்‌ 
தம்மையே அன்று கிறிஸ்துவின்‌ மணவாட்டியாகக்‌ காணுவார்‌. 
இதன்‌ விளைவாக, தனது திருமண நாளுக்கென்று தன்னைப்‌ 
பரிசுத்தமாகக்‌ காத்துக்‌ கொண்ட ஒரு பெண்ணின்‌ இருதயத்‌ 
தில்‌ ஏற்படும்‌ பெருமகிழ்ச்சி அவருக்கு ஏற்படும்‌. 


முடிவுரை 
கர்த்தருடைய சடையில்‌ நீங்கள்‌ ஒரு உறுப்பினராக இல்லா 
திருந்தால்‌, உடனே நீங்கள்‌ ஒரு உறுப்பினராகும்படி உங்களை 
வேண்டுகிறோம்‌. நீங்கள்‌ ஒரு உண்மையுள்ள உறுப்பினராக 
இருந்தால்‌, நீங்கள்‌ ஆதியிலே கொண்டிருந்த அன்புக்கு (வெளி. 2:4, 
5) திரும்பும்படி உங்களுக்கு அறிவுறுத்துகிறோம்‌. இப்பாடத்தைப்‌ 
படிக்கின்ற யாவரும்‌ “கர்த்தருடைய கலியாண விருந்தில்‌” கலந்து 
கொள்ள வேண்டும்‌ என்பதே எங்கள்‌ ஜெபமாக உள்ளது! 
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குறிப்புகள்‌ 

“பரச” என்ற வார்த்தைக்கு வேத வசனத்தில்‌ லூக்‌. 23:43; 2 கொரி. 12:3) 
வேறொரு பொருளும்‌ உள்ளது, ஆனால்‌ இந்த இரண்டாவது பொருள்‌ இப்பாடத்தில்‌ 
ஈடுப்படுத்தப்படவில்லை. “ஆயிர வருட அரசாட்சிக்‌ கொள்கைக்காரர்கள்‌, வெளி. 
3:21ஐ தவறாகப்‌ பயன்படுத்துகன்றனர்‌; அதாவது இயேசு இப்பொழுது அவருடைய 
சொந்த அரியணையில்‌ அமர்ந்திருக்கவில்லை, பிதாவின்‌ அரியணையில்தான்‌ 
அமர்ந்திருக்றொர்‌ என்று அவர்கள்‌ இதை ஆராய்கின்றனர்‌. ஆனால்‌ இரண்டு 
அரியணைகள்‌ கிடையாது; இருவர்‌ முழு அதிகாரம்‌ பெற்றவர்களாயிருக்க முடியாது. 
ஒப்புவமையாகப்‌ பார்த்தால்‌, தாவீதின்‌ அரியணை (1 இரா. 1:35) கர்த்தருடைய 
அரியணையாகும்‌ (1 நாளா. 29:23); இரண்டு அரியணைகள்‌ இருந்ததில்லை. 
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மத சம்பந்தமான 


ட்ேகள்விகள்‌ 


கார்‌ ரோர்்பாா்‌ 
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க சம்பந்காமறான 
ீகள்விகள்‌ 


காரி Bராப்பர்‌ 


“மதம்‌ இன்றியே நீங்கள்‌ மகிழ்ச்சியாயிருக்க 
முடியுமென்றால்‌, மதத்தைப்‌ பற்றி 
ஏன்‌ கவலைப்பட வேண்டும்‌?” 

“தேவன்‌ இருப்பாரேயானால்‌, அவர்‌ ஏன்‌ இவ்வளவு 
உபத்திரவங்களை அனுமதிக்கின்றார்‌?” 

“வேதாகமம்‌ மட்டுமே மத ரீதியாக நம்மேல்‌ 
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அதிகாரமுடையது என்றால்‌, மனிதர்கள்‌ வேதாகமத்திற்கு 


வித்தியாசமான விளக்கங்கள்‌ கொடுப்பது ஏன்‌?” 

“இரட்சிக்கப்பட நாம்‌ ஆவியினாலே நடத்தப்பட 
வேண்டுமென்றால்‌, இந்நாட்களில்‌ நாம்‌ எவ்விதம்‌ 
பரிசுத்த ஆவியினால்‌ வழி நடத்தப்படக்‌ கூடும்‌?” 

“ஒரு சபையைப்‌ போலவே வேறொரு சபையும்‌ 
நல்லதென்றால்‌, நாமகரணமற்ற நிலை வேண்டும்‌ 
என்று கவலைப்பட வேண்டியது ஏன்‌?” 

“தேவன்‌ கிருபையுள்ளவரென்றால்‌, நல்ல, 
நேர்மையான, உண்மையுள்ள மனிகா்கள்‌ 
இழந்து போகப்படுவது சாத்தியமா?” 

“மரணத்திற்குப்‌ பின்பு ஒரு வாழ்க்கை உண்டா?” 

“நாமகரணக்‌ கொள்கை கனவீனமானதென்றால்‌ 
விசுவாசிகள்‌ எப்படி ஒன்றாயிருக்க முடியும்‌?” 

“கிருடையினின்று விழுவது சாத்தியமென்றால்‌, ஒரு 
கிறிஸ்தவருக்கு என்ன உறுதியிருக்க வேண்டும்‌?” 

“இயேசு ஒரு நல்ல மனிதராயிருப்பின்‌ அவர்‌ ஏன்‌ 
ஒரு சாதாரண குற்றவாளியைப்‌ போல்‌ 





மரிக்க வேண்டும்‌?” 
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கள்ளி: 

“நும்‌ இன்றியே நீங்கள்‌ 
மகீழ்ச்சியாயிிருக்க 
முடுபுமன்றாூல்‌, மகுத்தைப்‌ 
ப்ற்றி ஏன்‌ கவலைப்பட நவண்கும்‌?” 


தல்‌; 

மதம்‌ இன்றியே நீங்கள்‌ மகிழ்ச்சியாயிருக்க முடியு 
மென்றால்‌, மதத்தைப்‌ பற்றி ஏன்‌ கவலைப்பட வேண்டும்‌? 
நாங்கள்‌ ஆஸ்திரேலியாவில்‌ ஊழியம்‌ செய்து கொண்டிருக்கை 
யில்‌ இந்தக்‌ கேள்வி அடிக்கடி எழும்பிற்று, அங்கிருந்த 
ஜனங்களுக்கு வேத வகுப்புகள்‌ நடத்த நாங்கள்‌ ஏற்பாடு 
செய்கையில்‌, எப்போதாவது அவர்களின்‌ வெறுப்புணர்வை 
யும்‌, அடிக்கடி அவர்களின்‌ அக்கறையில்லாமையையும்‌ 
நாங்கள்‌ எதிர்கொள்ள நேர்ந்தது. நாங்கள்‌ ஆராதனை செய்யும்‌ 
சமயம்‌ அவர்களை வரும்படி அழைத்தபோது பல சந்தர்ப்பங்‌ 
களில்‌ அவர்கள்‌, “இல்லை, நான்‌ அங்கு வருவதற்கு 
எண்ணமில்லை” என்றோ அல்லது “அங்கு வருவதற்கு என்னால்‌ 
முடியாது” என்றோ பதில்‌ கூறினார்கள்‌. ஜனங்கள்‌, மதத்‌ 
தைப்பற்றி அக்கறையில்லாமல்‌ இருக்கிறார்கள்‌. அவர்கள்‌ 
அப்படி இருக்கலாமா? 

மதத்தைப்பற்றி அக்கறையற்றவர்கள்‌ பல சமயங்களில்‌ 
மகிழ்ச்சியுடன்‌ இருக்கிறார்கள்‌ என்ற உண்மையானது 
இக்கேள்வியை இன்னும்‌ சிக்கலாக்குகின்றது. ஆஸ்திரே 
லியாவின்‌ ஒரு பத்திரிக்கைச்‌ செய்தியின்படி, ஒரு பேட்டி 
யொன்றுக்கு விடையளித்த பெரியவர்களில்‌ 22 சதவிகி 
குத்தினர்‌, “மிகுந்த மகிழ்ச்சியுடன்‌” இருப்பதாகவும்‌, 43 சதவிகி 
குத்தினர்‌ “ஓரளவு மகிழ்ச்சியுடன்‌” இருப்பதாகவும்‌, 2 சதவிகி 
குத்தினர்‌ மட்டுமே தாங்கள்‌ “மகிழ்ச்சியுடன்‌ இல்லை” என்றும்‌ 
சுட்டிக்காட்டினர்‌. அமெரிக்க ஐக்கிய தேசத்தில்‌ நடத்தப்பட்ட 
இதே விதமான ஆய்விலும்‌ அமெரிக்கர்கள்‌ கூட இதே அளவு 
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சந்தோஷமாய்‌ இருப்பதாகத்‌ தங்களைப்பற்றி அளவீடு 
செய்தனர்‌.' 

இம்மகிழ்ச்சி அநேகமாக மத ஈடுபாடு இல்லாமலேயே 
அடையப்‌ பெற்றதாயிருந்தது. ஆஸ்திரேலியர்களில்‌ பலர்‌ 
சபைக்குப்‌ போவதில்லை. எடுத்துக்காட்டாக, ஒரு முன்மாதிரி 
ஆஸ்திரேலியா நல்ல மனிதராகச்‌ சித்தரிக்கப்படுகிறார்‌. அவர்‌ 
குமது நண்பார்களுக்கு உதவி செய்வதில்‌ ஆர்வமுடன்‌ 
இருக்கிறார்‌; ஆனால்‌ தாம்‌ பொது விடுதிகளுக்குச்‌ செல்லுகல்‌, 
ஒரு குடும்பத்தைப்‌ பராமரித்தல்‌, தமது சொந்தக்‌ குடும்பத்தைப்‌ 
பெற்றிருத்தல்‌, சிறிது பணம்‌ சேமித்தல்‌, தனது தோட்டம்‌ 
மற்றும்‌ விளையாட்டு ஆர்வம்‌ இவற்றிற்குப்‌ போதிய நேரம்‌ 
பெறுதல்‌ ஆகியவைகள்‌ அடங்கிய வாழ்வில்‌ முழுமையாகத்‌ 
இருப்தியடை கிறார்‌. சூரியன்‌, அலை சறுக்குதல்‌ மற்றும்‌ குடி 
வகைகள்‌ ஆகியவையே பல ஆஸ்திரேலியர்களின்‌ தெய்வங்‌ 
கள்‌ என்று சொல்லப்பட்டுள்ளது. வேகத்தின்‌ தேவன்‌ 
இவருடைய வாழ்க்கையில்‌ எந்த வித விளைவும்‌ ஏற்படுத்து 
வதில்லை என்றும்‌ கூறப்படுகிறது. 

மதத்தைப்பற்றி இவரது கருத்து என்ன? இவரைப்‌ 
பொறுத்த மட்டில்‌ மதம்‌ என்பது ஒரு வயதான, வியாதிப்பட்ட 
ஏழைக்கு உரியதாகும்‌. உள்ளம்‌, உடல்‌ அல்லது பொருளாதார 
ரீதியாக பிரச்சனையுள்ளவர்கள்‌ மட்டுமே தேவ பக்தியுள்ளவர்‌ 
களாயிருக்கின்றனர்‌. வாழ்க்கையில்‌ பிழைத்திருக்க ஒரு ஊன்று 
கோலாக இவர்களுக்கு மதம்‌ தேவைப்படுகிறது. ஆனால்‌ 
சமநிலை மனதும்‌, செல்வாக்கும்‌ உள்ள, பலமான, சுயாதீன 
முள்ள நடுத்தர அல்லது உயர்‌ குடியைச்‌ சேர்ந்த நபருக்கு இது 
தேவையில்லை. இவருக்கு ஒரு ஊன்று கோல்‌ தேவையில்லை, 
எனவே இவர்‌ மதத்தைக்‌ குறித்துக்‌ கவலைப்படுவதில்லை. 

இப்படிப்பட்ட மனநிலை உள்ளவர்கள்‌ ஆஸ்திரேலியாவில்‌ 
மட்டுமல்ல, உங்கள்‌ அருகிலும்‌ வாழ்கின்றனர்‌; உங்களோடு 
பணிபுரிகின்றனர்‌; தெருவில்‌ உங்களைச்‌ சந்திக்கின்றனர்‌; 
சிறப்பங்காடியில்‌ உங்களுக்காகக்‌ காத்திருக்கின்றனர்‌. 
அமெரிக்கர்களில்‌ பெரும்பாலோருக்கு மதத்தைப்பற்றிச்‌ 
சிந்திக்கப்‌ பெரும்பாலும்‌ நேரமே இருப்பதில்லை. பல 
அமெரிக்கர்களைப்‌ பொறுத்தமட்டில்‌, அவர்கள்‌ வாழ்வில்‌ 
ஏற்படும்‌ மாற்றங்களினிமித்தம்‌ தேவன்‌ மரித்தவராகவே 
காணப்படுகிறார்‌. 

அவர்களின்‌ நிலை சரியானதா? தேவபக்தியின்றியே ஒரு 
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சந்தோஷமான வாழ்க்கை வாழ முடியுமென்றால்‌, மதத்தைக்‌ 
குறித்து கவலைப்படக்‌ காரணம்‌ எதுவும்‌ உள்ளதா? ஆம்‌, 
நீங்கள்‌ தேவபக்தியுள்ளவர்களாயிருப்பது அவசியம்‌ என்பதே 
எனது பதில்‌, ஆனால்‌ ஏன்‌? 


ஏனெனில்‌ மனிதன்‌ ஒரு மிருகமல்ல 

கிரேக்க புராணக்‌ கதையில்‌ பாதி ஆட்டுருவமும்‌, பாதி 
மனித உருவமும்‌ கொண்ட காட்டில்‌ வாழும்‌ தெய்வம்‌ 
ஒன்றைப்‌ பற்றிக்‌ கூறப்படுகிறது. ஒரு வேளை, மனிதன்‌ ஒரு 
பகுதி மிருகமாய்‌ இருக்கலாம்‌ என்று ஜனங்கள்‌ எண்ணக்‌ கூடும்‌. 
ஆனால்‌ நமக்கு நன்றாகத்‌ தெரியும்‌. அல்லது நாம்‌ நன்கு 
அறிந்துள்ளோமா? துவக்கத்தில்‌ இருந்த ஒரு செல்‌ 
உயிரினத்திலிருந்து குரங்குவரை முன்னேறி குரங்கிலிருந்து 
மனிதன்‌ தோன்றியதாக பரிணாமக்‌ கொள்கை கூறுறெது. 
எனவே மனிதன்‌ ஒரு மிருகமேயன்றி வேறல்ல என்கிறது. நாம்‌ 
இக்கொள்கையை மறுக்கிறோம்‌. 

மனிதன்‌ என்பவன்‌ மற்ற எல்லா மிருகங்களிலிருந்தும்‌ 
வேறுபட்ட படைப்பாய்‌ இருக்கிறான்‌, என்பதற்கு நல்ல 
காரணம்‌ இன்னும்‌ உள்ளது. தேவசாயலில்‌ படைக்கப்‌ 





பட்டதால்‌ மனிதனுக்கென்று உயர்ந்த நோக்கங்கள்‌ உண்டு 
என்பது மனிதனை மிருகங்களின்று வேறுபடுத்துகின்றது. 
“இச்சையினால்‌ உலகத்திலுண்டான கேட்டுக்குத்‌ தப்பி, 
திவ்விய சுபாவத்திற்குப்‌ பங்குள்ளவர்களாகும்‌ பொருட்டு, 
மகா மேன்மையும்‌ அருமையுமான வாக்குத்தத்தங்களும்‌ 
அவைகளினாலே நமக்கு அளிக்கப்பட்டிருக்றெது” (2 பேது. 
1:4). நமது மனித இயல்புக்கு அடிபணிந்து போவது நமது 
வாழ்வின்‌ நோக்கமல்ல, ஆனால்‌ தேவ இயல்பை பெறத்‌ 
தொடங்குவதும்‌, இன்னும்‌ அதிகமாய்‌ தேவனைப்‌ போல்‌ 
ஆவதுமே நமது வாழ்வின்‌ நோக்கமாகும்‌. நாம்‌ வெறும்‌ 





மிருகங்கள்‌ அல்ல என்றால்‌, நாம்‌ என்ன செய்யும்படி தேவன்‌ 
விரும்புகிறார்‌, என்று நாம்‌ கண்டறிய வேண்டாமா? நாம்‌ 
தேவபக்தியுள்ளவர்களாக வேண்டாமா? 


ஏனெனில்‌ வேதம்‌ ஒரு தேவகைக்‌ 
௯்ஷயல்ல 


வேதம்‌ என்பது தேவதைக்கதைகள்‌, கற்பனை அல்லது 
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புராணக்‌ கதைகளின்‌ தொகுப்பல்ல. பல ஜனங்கள்‌ அப்படி 
நம்புகின்றனர்‌. அவர்கள்‌ வேதத்தை மனித முயற்சியின்‌ 
விளைவாக உண்டானதென்றும்‌, சில உண்மைகளும்‌, சில 
தவறுகளும்‌, சில நிகழ்ச்சிகளும்‌, சில வரலாறுகளும்‌, சில 
கற்பனைக்‌ கதைகளும்‌ உள்ள ஒரு நூலாகப்‌ பார்க்கின்றனர்‌. 

இக்கருத்தைப்‌ பொறுத்தமட்டில்‌ இரு விஷயங்கள்‌ தவறா 
கும்‌. ஒன்று, வேகம்‌ இதை மறுக்கிறது. 2 தீமோ. 3:16, 17 ஐக்‌ 
கவனியுங்கள்‌: “வேத வாக்கியங்களெல்லாம்‌ தேவ ஆவியினால்‌ 
அருளப்பட்டிருக்கிறது; தேவனுடைய மனுஷன்‌ தேறினவனா 
கவும்‌, எந்த நற்கிரியையும்‌ செய்யத்‌ தகுதியுள்ளவனாகவும்‌ 
இருக்கும்படியாக, அவைகள்‌ உபதேசத்துக்கும்‌, கடிந்து 
கொள்ளுதலுக்கும்‌, சீர்திருத்தலுக்கும்‌, நீதியைப்‌ படிப்பித்‌ 
குலுக்கும்‌ பிரயோஜனமுள்ளவைகளாயிருக்கிறது.”” வேதத்தை 
ஏற்றுக்‌ கொள்ளும்‌ எந்த ஒரு மதமும்‌ இந்த வசனத்தை உணர 
வேண்டும்‌, ஏனென்றால்‌ வேதத்தில்‌ தேவதைக்‌ கதைகள்‌ 
அடங்கியிருக்கவில்லை என்று இவ்வசனம்‌ போதிக்கின்றது. 
இரண்டாவதாக, உண்மையும்‌ தவறும்‌ கலந்த கலவையாக 
வேகம்‌ இருக்குமென்றால்‌, அதன்‌ எந்தவொரு பாகத்தையும்‌ 
சந்தேகமின்றி உண்மையென்று ஒருவர்‌ நம்பி விட முடியாது. 
அந்த உண்மைகள்‌ நம்பப்பட்டாலும்‌, கிறிஸ்துவின்‌ தெய்வீகம்‌ 
உண்மையற்றுப்‌ போக வாய்ப்புண்டு. 

வேதம்‌ ஒரு தேவதைக்‌ கதையல்ல என்பதால்‌, அதைப்‌ 
படித்து, புரிந்து அதற்குக்‌ கீழ்ப்படியக்‌ தொடங்குங்கள்‌. 
தேவபக்தியுள்ளவர்களாகத்‌ தொடங்குங்கள்‌. 





ஏனெனில்‌ மதம்‌ என்பது மற்றவர்க்கு 
“உதவும்‌ தன்மை” மட்டுமல்ல 

“Mateship” என்பது ஒரு ஆஸ்திரேலியச்‌ சொல்‌ வழக்காகும்‌. 
ஆஸ்திரேயாவில்‌ ஒருவருக்கு துணைவர்‌ அல்லது நண்பர்கள்‌ 
என்பவர்கள்‌ சில சமயங்களில்‌ தனது மனைவி அல்லது 
குடும்பத்தாரைக்‌ காட்டிலும்‌ முக்யெமானவர்களாயிருப்பார்‌ 
கள்‌. “Kateship” என்றால்‌ உங்கள்‌ நண்பர்கள்‌ அல்லது சக 
ஆஸ்திரேலியர்களை விசாரிப்பது என்று பொருளாகும்‌. 
விசேஷமாக அவர்கள்‌ உபத்திரவத்தில்‌ இருக்கும்‌ வேளையில்‌ 
அவர்களின்‌ தேவைகளுக்கு உதவுவது என்று பொருளாகும்‌. 

ஆஸ்திரேலியர்கள்‌ மற்றவர்களுக்குப்‌ பணம்‌ கொடுத்து 
உதவுவதில்‌ மிகுந்த தாராள மனப்பான்மையுள்ளவர்களாயிருக்‌ 
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கிறார்கள்‌ என்று நாம்‌ காண்கிறோம்‌ - உதாரணமாக காட்டுத்‌ 
தீயினால்‌ எரிந்து போன வீடுகளை மறுபடி கட்ட அந்த 
ஜனங்களுக்கு உதவி செய்கின்றனர்‌. அது நல்லது, ஆனால்‌ மதம்‌ 
என்பது இவ்வளவே என்று அநேக ஜனங்கள்‌ உணர்ந்து 
கொள்வதே இங்கு பிரச்சனையாகும்‌. “தேவன்‌ விரும்புவ 
தெல்லாம்‌ நான்‌ மற்ற ஜனங்களுக்கு நன்மை செய்வதைத்தான்‌” 
என்று அவர்கள்‌ எண்ணுகின்றனர்‌. “நான்‌ மற்ற ஜனங்களை 
நல்ல முறையில்‌ நடத்தினால்‌, அவள்‌ நல்ல துணையாய்‌ 
இருப்பாள்‌” என்பது அவர்களின்‌ தத்துவம்‌ ஆகும்‌. 

ஜனங்கள்‌ இதைத்தான்‌ விரும்புறார்கள்‌ என்று நீங்கள்‌ 
அறிவீர்கள்‌ இல்லையா? ஜனங்களுக்கு பணம்‌ கொடுத்து, மற்ற 
உதவிகள்‌ செய்து கொண்டிருப்பவர்கள்‌ தாங்கள்‌ சபைக்குச்‌ 
செல்லவோ அல்லது தேவனுடைய மற்ற கட்டளைக்குக்‌ 
கீழ்ப்படியவோ அவசியமில்லை என்று நம்புகின்றனர்‌. 

நாம்‌ மற்றவர்களுக்கு நன்மை செய்ய வேண்டுமென்று 
தான்‌ தேவன்‌ எதிர்பார்க்கின்றார்‌ (மத்‌. 7:12). இருப்பினும்‌ 
அவர்‌ எதிர்பார்ப்பது அது ஒன்று மட்டுமல்ல. “பிறனிடத்தில்‌ 
அன்பு கூறுவாயாக” என்பது, இரண்டாவது கட்டளையாக 
இருக்குமிடத்தில்‌, “தேவனிடத்தில்‌ முழுமையாக அன்பு 
கூருவாயாக” என்பதே முதலாவது கட்டளையாய்‌ உள்ளது 
(மாற்கு 12:30, 31). மற்றவர்களுக்கு உதவி செய்வது என்பது 
மட்டும்‌ கிறிஸ்தவ மதம்‌ ஆகிவிடாது. இது கிருபையினால்‌ 
இரட்சிக்கப்படுதலைப்‌ பற்றியாகும்‌. நமது மததத்தைப்‌ பற்றிப்‌ 
பவுல்‌ அதன்‌ முக்கிய கருத்தை இப்படி விளக்குகிறார்‌: “நாம்‌ 
செய்த நீதியின்‌ கிரியைகளினிமித்தம்‌ அவர்‌ நம்மை 
இரட்சியாமல்‌, தமது இரக்கத்தின்படியே, மறுஜென்ம 
முழுக்கினாலும்‌ பரிசுத்த ஆவியினுடைய புதிதாக்குதலினாலும்‌ 
நம்மை இரட்சித்தார்‌” (இத்து 3:5). கிறிஸ்தவம்‌ என்பது 
இரட்சிப்பைப்‌ பற்றியதாகும்‌, நீங்கள்‌ செய்யும்‌ நன்மைகள்‌ 
மட்டும்‌ உங்களை இரட்சிக்க முடியாது, நீங்கள்‌ இரக்கத்தினால்‌ 
இரட்சிக்கப்பட வேண்டும்‌. அதாவது மதத்தில்‌ உங்கள்‌ 
நிலையை நீங்கள்‌ காணத்‌ தொடங்க வேண்டும்‌. 
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ஏனெனில்‌ இயேசு “தாழ்மையும்‌ சாந்த 
குணமும்‌” மட்டும்‌ உள்ளவரல்ல 

கிறிஸ்துவை சிலர்‌ நம்புகின்றனர்‌, ஆனால்‌ அவரை 
“தாழ்மையும்‌ சாந்த குணமும்‌” உள்ளவராக மட்டும்‌ காண்கின்ற 
னர்‌. அவர்களுக்கு அவர்‌ மிக மென்மையானவராகவும்‌, 
அன்புள்ளவராகவும்‌, ஒருவரையும்‌ கடிந்து கொள்ளாதவரா 
கவும்‌ காணப்படுகிறார்‌. எனவே அவருடைய சித்தத்தை 
நிறைவேற்றுவது பற்றி அவர்கள்‌ கவலைப்படுவதில்லை. அதை 
நிறைவேற்றாவிடில்‌ அவர்‌ ஒன்றும்‌ தங்களைத்‌ தண்டிக்கப்‌ 
போவதில்லை என்று அவர்கள்‌ எண்ணுகின்றனர்‌. 

இயேசு “தாழ்மையும்‌ மன சாந்தமும்‌” உள்ளவராயிருப்‌ 
பினும்‌, சிலர்‌ கூறுவது போல, அவர்‌ கோபமுள்ளவராயும்‌ 
இருக்கறொர்‌. எடுத்துக்காட்டாக, யோவா. 8:24ஐ நினைத்துப்‌ 
பாருங்கள்‌: “ஆகையால்‌ நீங்கள்‌ உங்கள்‌ பாவங்களில்‌ சாவீர்கள்‌ 
என்று உங்களுக்குச்‌ சொன்னேன்‌; நானே அவர்‌ என்று நீங்கள்‌ 
விசுவாசியாவிட்டால்‌ உங்கள்‌ பாவங்களிலே சாவீர்கள்‌ 
என்றார்‌.” பாவம்‌ நிலவிற்று என்று இயேசு நம்பினார்‌. மேலும்‌ 
பாவத்தின்‌ விளைவாக மரணம்‌ என்ற தண்டனை உண்டா 
வதையும்‌ இயேசு நம்பினார்‌. சிலர்‌ கண்டிக்கப்படுவார்கள்‌ 
என்று அவர்‌ கூறினார்‌. சில நிபந்தனைகள்‌ நிறைவேற்றப்படா 
விட்டால்‌ அதன்‌ விளைவாக தண்டனை தரப்படும்‌, என்றும்‌ 
அவர்‌ நம்பினார்‌. இழந்து போகப்படாமலிருக்க தேவனுக்குக்‌ 
கீழ்ப்படிவது அவசியம்‌ என்று கூட இயேசு கூறினார்‌ (மத்‌. 
7:21). இயேசுவால்‌ தண்டிக்க முடியும்‌, அவர்‌ தண்டனை 
தருவார்‌ என்றால்‌, அவருடைய சித்தத்தை நிறைவேற்றுவதே 
நான்‌ தெய்வ பக்தியுள்ளவன்‌ என்று காட்டுவதாகும்‌. 


ஏனெனில்‌ விசுவாசம்‌ என்பது 
ஒரு மாய பானம்‌ அல்ல 

இயேசுவை விசுவாசித்தால்‌ எல்லாம்‌ சரியாகி விடும்‌ என்ற 
ஒரு ஜனரஞ்சகமான கொள்கை உள்ளது. இரட்சிக்கப்படும்படி 
நீங்கள்‌ செய்ய வேண்டியதெல்லாம்‌ விசுவாசம்‌ மட்டுமே என்று 
அது கூறுகிறது. இயேசுவே கர்த்தர்‌ என்று ஒப்புக்‌ கொண்டு, 
அவரது தெய்வீகத்தை விசுவாசித்து விட்டால்‌ நீங்கள்‌ மற்ற 
எதைச்‌ செய்தாலும்‌ செய்யத்‌ தவறினாலும்‌ இரட்சிக்கப்‌ 
படுவீர்கள்‌ என்றும்‌ அக்கொள்கை கூறுகிறது. 
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ஆனால்‌ விசுவாசம்‌ மட்டும்‌ இரட்சிக்காது (யாக்‌. 2:24). 
விசுவாசம்‌ மிகவும்‌ அவசியமானதாகும்‌ (யோவா. 3:16). 
ஆனால்‌ அன்பினால்‌ கிரியை செய்கிற விசுவாசமே இரட்சிக்கும்‌ 
(கலா. 2:6). இயேசுவை தேவனுடைய குமாரன்‌ என்று 
விசுவாசிக்கும்‌ பொழுதே நீங்கள்‌ இரட்சிக்கப்படுவதில்லை. 
அந்த உண்மையை நீங்கள்‌ விசுவாசிக்கின்றபோது, உங்கள்‌ 
விசுவாசமானது அவருடைய சித்தத்திற்கேற்ற கிரியைகளை 
நீங்கள்‌ செய்யும்படி உங்களை அனுமதிக்க வேண்டும்‌. உங்கள்‌ 
விசுவாசத்தினால்‌ நீங்கள்‌ தேவனுடைய சித்தத்தை நிறை 
வேற்றும்பொழுதுதான்‌ நீங்கள்‌ இரட்சிக்கப்படுகிறீர்கள்‌, 
அதற்கு முன்‌ அல்ல. அப்‌. 2ல்‌ பேதுரு கிறிஸ்துவைப்‌ பற்றி 
பிரசங்கித்தபோது சிலர்‌ விசுவாசித்தனர்‌. அவர்கள்‌ இயேசுவை 
கர்த்தர்‌ மற்றும்‌ கிறிஸ்து என்று விசுவாசித்தனர்‌. எனவே 
அவர்கள்‌, “நாங்கள்‌ என்ன செய்ய வேண்டும்‌?” என்று 
கேட்டனர்‌. பேதுரு அந்த யூதர்களிடம்‌, அவர்கள்‌ தேவை 
யானதை எல்லாம்‌ செய்து விட்டதாகவோ அதனால்‌ ஏற்கனவே 
இரட்சிக்கப்பட்டு விட்டதாகவோ கூறவில்லை. அவர்‌ அந்த 
விசுவாசிகளிடம்‌: “நீங்கள்‌ மனந்திரும்பி, ஒவ்வொருவரும்‌ பாவ 
மன்னிப்புக்கென்று இயேசு கிறிஸ்துவின்‌ நாமத்தினாலே 
ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றுக்‌ கொள்ளுங்கள்‌, அப்பொழுது பரிசுத்த 
ஆவியின்‌ வரத்தைப்‌ பெறுவீர்கள்‌” என்றார்‌ (அப்‌. 2:38). 





விசுவாசம்‌ மட்டும்‌ போதுமானதல்ல; மனந்திரும்புதலும்‌, 
ஞானஸ்நானமும்‌ தேவைப்படுகிறது. நாம்‌ தேவபக்தியுள்ளவர்‌ 
களாவதற்கு அவருக்குக்‌ கீழ்ப்படி வது அவசியமாகும்‌. 


ஏனெனில்‌ தேவன்‌ கிறிஸ்துமஸ்‌ தாத்தா 
போன்றவரல்ல 

கிறிஸ்துமஸ்‌ சமயத்தில்‌ பரிசுகள்‌ கொண்டுவரும்‌ 
கிறிஸ்துமஸ்‌ தாத்தா என்ற வயது முதிர்ந்த, வெள்ளை தாடி 
வைத்த கற்பனைப்‌ பாத்திரத்தைப்‌ போலவே தேவனும்‌ 
இருக்கிறார்‌ என்று எண்ணும்படியான சோதனையை சிலர்‌ 
பெறுகின்றனர்‌. இந்த கிறிஸ்துமஸ்‌ தாத்தா கூட, நல்ல 
குழந்தைகளுக்கு மட்டுமே பரிசு தருவார்‌ என்று நாம்‌ 
அறிந்திருந்தாலும்‌ கூட, வருடம்‌ முழுவதும்‌ குறும்புத்தனம்‌ 
செய்யும்‌ குழந்தைகளுக்குப்‌ பரிசு தருவதைக்‌ கூட அவர்‌ 
தவறவிடுவதில்லை என்று அறிந்துள்ளோம்‌. கிறிஸ்துமஸ்‌ 
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தாத்தா எதையும்‌ நம்மிடம்‌ வேண்டுபவரல்ல, குழந்தைகளின்‌ 
குறும்புத்தனத்தைக்‌ கண்டும்‌ காணாமல்‌ விட்டு, 
கிறிஸ்துமஸ்ஸின்‌ போது அவர்‌ பொம்மைகள்‌ தந்து கொண்டு 
தான்‌ இருக்கிறார்‌. 

தேவன்‌ அப்படிப்பட்டவர்‌ என்று நாம்‌ எண்ணுகிறோமா? 
வாழ்க்கையில்‌ நல்லவர்களுக்கே அவர்‌ வெகுமதியளிக்கிறார்‌ 
என்று நாம்‌ அறிவோம்‌. ஆனால்‌, எப்படியோ, சில சமயங்களில்‌ 
வாழ்க்கையில்‌ நன்மை தமை செய்த யாவருக்கும்‌ வெகுமதி 
யளிக்க அவர்‌ ஒரு வழியைக்‌ காண்பார்‌ என்று நாம்‌ எண்ணத்‌ 
தலைப்படுகின்றோம்‌. “நரியின்‌ வலைகளில்‌ நாத்திகர்கள்‌ 
இல்லை” என்று ஒரு சொல்வழக்கு உண்டு. ஊழியக்காரரையும்‌ 
மற்றும்‌ உறவினர்களையும்‌ கவனிக்கையில்‌ இத்துடன்‌, 
“சண்டாளர்கள்‌ சவப்‌ பெட்டிகளில்‌ இல்லை” என்பதைக்‌ கூட 
நாம்‌ சேர்த்துக்‌ கொள்ள வேண்டியதாயிருக்கும்‌. ஒரு மனிதன்‌ 
தனது வாழ்வில்‌ எவ்வளவு மோசமானவனாயிருப்பினும்‌, 
அவன்‌ மரிக்கின்ற போது, அவனை மன்னிக்க தேவன்‌ ஒரு 
வழியை வைத்திருப்பார்‌ என்று எப்பொழுதும்‌ நாம்‌ நம்புறெவர்‌ 
களாய்க்‌ காணப்படுகிறோம்‌. மேலும்‌ தேவன்‌ மரணத்திற்குப்‌ 
பின்‌ பரலோகத்தில்‌ அனைவருக்கும்‌ இடமளிப்பார்‌ என்றும்‌ 
நம்புகிறோம்‌. தேவன்‌ ஒரு நல்ல, வயது முதிர்ந்த மனிதர்‌ 
என்றும்‌, அவர்‌ எப்பொழுதும்‌, “நீ இதைச்‌ செய்ய வேண்டும்‌ 
என்று நினைத்தால்‌ செய்‌; அது நல்லதே. உன்னை நான்‌ 
மன்னித்து விடுவேன்‌” என்று கூறிக்‌ கொண்டிருப்பார்‌ என்றும்‌ 
நாம்‌ எண்ணுகிறோம்‌. 

தேவன்‌ அப்படிப்பட்டவரல்ல! தேவன்‌ நல்லவர்‌, 
அன்புள்ளவர்‌, ஆனால்‌ தேவன்‌ அதிலும்‌ மேலானவராக, 
நீதியுள்ளவராக இருக்கிறார்‌. அவர்‌ தம்‌ நீதியின்‌ தன்மையானது, 
அவர்‌ கிருபையும்‌ மன்னிப்பும்‌ அளிப்பது போல, கண்டிப்பும்‌ 
தண்டனையும்‌ வழங்க வேண்டும்‌ என்பதிலேயே விளங்கு 
கின்றது. தேவனுடைய தயவையும்‌ கண்டிப்பையும்‌ பற்றி 
வேகம்‌ பேசுகின்றது (ரோமர்‌ 11:22). அது, “ஜீவனுள்ள தேவனு 
டைய கைகளில்‌ விழுகிறது பயங்கரமாயிருக்குமே” (எபி. 10:31) 
என்று கூறுகிறது. நீங்கள்‌ விரும்புகின்ற எதை வேண்டு 
மானாலும்‌ செய்துவிட்டுப்‌ பின்பு அதிலிருந்து நீங்கள்‌ தப்பிக்க 
முடியாது, ஏனென்றால்‌, தேவன்‌ நீதியுள்ளவர்‌, அவர்‌ 
மனந்திரும்பாத, மன்னிக்கப்படாத பாவிகளை கண்டித்தேயாக 
வேண்டும்‌, நிச்சயம்‌ அவர்‌ அதைச்‌ செய்வார்‌. எனவே தேவ 
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பக்தியுள்ளவர்களாயிருங்கள்‌! 


ஏனெனில்‌ மரணம்‌ ஒரு முடிவல்ல 

பல மனிதர்கள்‌, மனிதன்‌ ஒரு வயதான நாயைப்‌ 
போன்றவனே - அவன்‌ மரணத்தோடு எல்லாம்‌ முடிகிறது 
என்று எண்ணுகின்றனர்‌. இது உண்மையென்றால்‌, நாம்‌ 
தேவபக்தியுள்ளவர்களாயிருக்க வேண்டிய அவசியமே 
இல்லை. கல்லறைக்கு அப்பால்‌ கணக்கு ஒப்புவிப்பது ஒன்றும்‌ 
இல்லையென்றால்‌, இந்த வாழ்க்கையை நாம்‌ விரும்பும்‌ 
வகையில்‌ அனுபவித்துச்‌ செல்லலாமே! தேவனுடைய 
சித்தத்தை நிறைவேற்றுதல்‌ பற்றிக்‌ கவலைப்பட காரணம்‌ 
எதுவும்‌ இல்லை என்று அவர்கள்‌ கூறுகின்றனர்‌. 

ஆனால்‌ மரணத்தோடு நமது இருப்பு நிலை முடிவடை 
வதில்லை, கல்லறைக்கு அப்பாலும்‌ நாம்‌ வாழ்கின்றோம்‌. 
“அன்றியும்‌ ஒரே தரம்‌ மரிப்பதும்‌, பின்பு நியாயத்தீர்ப்படை 
வதும்‌” (எபி. 9:27) என்று வேதம்‌ கூறுகின்றது. மரணத்திற்குப்‌ 
பின்‌ வரும்‌ நியாயத்தீர்ப்பில்‌ நாம்‌ அனைவரும்‌ தேவனுக்கு 
முன்பாக நின்று, நமது சரீரத்தில்‌ நாம்‌ நடப்பித்த எல்லாக்‌ 
கிரியைகளைக்‌ குறித்தும்‌ கணக்கொப்புவிக்க வேண்டும்‌. நாம்‌ 
நியாயந்தீர்க்கப்படுவோம்‌. பரலோகத்திலோ அல்லது 
நரகத்திலோ நித்தியத்திற்கும்‌ இருக்க வேண்டி வரும்‌. 
தேவபக்தியுள்ளவர்களாய்‌, தேவனுடைய சித்தத்தை நிறை 
வேற்ற இது போதுமான காரணமில்லையா? 


ஏனெனில்‌ நீங்கள்‌ சக்திமானைப்‌ 
போன்றவரல்ல 

தான்‌ இழந்துபோகப்பட்ட நிலையில்‌ உள்ளதை அறிந்து, 
இரட்சிக்கப்படுவதற்கு என்ன செய்ய வேண்டும்‌ என்றும்‌ 
அறிந்துள்ள ஒரு மனிதரைப்‌ பற்றி எண்ணிப்பாருங்கள்‌. அவார்‌ 
வருங்காலத்தில்‌ ஒரு நாளில்‌ செயல்பாட்டில்‌ (மனந்திரும்‌ 
புதலில்‌) ஈடுபடலாம்‌ என்று திட்டம்‌ வகுக்கிறார்‌ என்று 
வைத்துக்‌ கொள்வோம்‌. அவர்‌, “ஒரு வேளை அடுத்த வாரம்‌, 
அடுத்த மாதம்‌ அல்லது அடுத்த வருடம்‌. பிறகு நான்‌ கிறிஸ்து 
விடம்‌ வந்து, தேவனுக்கு ஊழியம்‌ செய்யத்‌ தொடங்குவேன்‌, 
பின்பு நான்‌ தேவபக்கியுள்ளவனாவேன்‌” என்று கூறுகிறார்‌. 
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அவர்‌ தம்மை ஒரு சக்திமான்‌ என்றும்‌, தனது வாழ்வு மற்றும்‌ 
சூழ்நிலை யாவற்றையும்‌ தமது கட்டுப்பாட்டில்‌ வைத்திருப்ப 
தாகவும்‌ எண்ணுகின்றார்‌ போல தெரிகிறது. ஒன்றும்‌ அவரைக்‌ 
கவலைப்படச்‌ செய்வதில்லை. மிக மோசமான வியாதி? 
இல்லை, அவர்‌ வியாதிப்பட மாட்டார்‌, ஏதேனும்‌, விபத்து? 
இல்லை, அவர்‌ விபத்தில்‌ அகப்பட மாட்டார்‌ என்று அவரே 
உறுதியளிக்கக்‌ கூடும்‌, துன்பம்‌? பிரச்சனையே இல்லை, தமது 
மணிக்கட்டினால்‌ ஒரு குத்து விட்டு துன்பத்தைத்‌ தகர்க்க 
முடியும்‌. காலத்துக்கு முந்திய அல்லது அகால மரணம்‌? அதைக்‌ 
குறித்து அவர்‌ கவலைப்பட தேவையில்லை. கிறிஸ்தவனாவது 
இன்னும்‌ இது போன்ற தாம்‌ விரும்பும்‌ பல நல்ல செயல்களைச்‌ 
செய்வதற்காக அதிக நாட்கள்‌ அவர்‌ வாழுவார்‌ என்பது 
நிச்சயமாய்‌ தெரியும்‌. 

எனது நண்பரே, நீங்கள்‌ இது போல நினைத்தர்களென்‌ 
றால்‌, உங்களையே நீங்கள்‌ ஏமாற்றிக்‌ கொள்ளுகிறீர்கள்‌. 
“நாளைக்கு நடப்பது உங்களுக்குத்‌ தெரியாதே, உங்கள்‌ ஜீவன்‌ 
எப்படிப்பட்டது? கொஞ்சக்‌ காலந்தோன்றிப்‌ பின்பு தோன்றா 








மற்‌ போகிற புகையைப்‌ போலிருக்கிறதே” (யாக்‌. 4:14) என்று 
யாக்கோபு கூறுகிறார்‌. யாருமே சக்திமான்‌ அல்ல. யார்‌ 
ஒருவரும்‌, தமக்கும்‌, தம்முடைய விருப்பங்களை நிறைவேற்று 
குலுக்கும்‌ இடையில்‌, வியாதி, விபத்து, துன்பங்கள்‌ அல்லது 
அகால மரணங்கள்‌ ஏற்படாது என்று உறுதியளிக்க இயலாது. 
நீங்கள்‌ சக்திமான்‌ அல்ல. கறிஸ்துவினிடத்தில்‌ திரும்ப உங்களுக்‌ 
குப்‌ போதிய அவகாசம்‌ இருந்ததை உறுதிப்படுத்த, இன்றே 
கிறிஸ்துவினிடம்‌ வருவது தான்‌ ஒரே வழி, இன்றே கிறிஸ்துவை 


ஏற்றுக்கொண்டு தெய்வ பக்தியுள்ளவர்களாகுங்கள்‌. 


ஏனெனில்‌ மனிதர்‌ யாவரும்‌ 
தவிர்க்க முடியாத வகையில்‌ 
தேவ பக்தியுள்ளவர்களே 
மனிதர்‌ தவிர்க்க முடியாக வகையில்‌ தேவபக்தியுள்ளவர்‌ 
களாயிருக்கின்றனர்‌. அதாவது, நீங்கள்‌ ஏற்கனவே தேவ 
பக்தியுள்ளவராயிருப்பதால்‌, உங்களை தேவ பக்தியுள்ளவர்‌ 
களாகும்படி தூண்டுவது என்பது ஒரு வகையில்‌ அளவுக்கு 
அதிகமானதாகும்‌. 
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ரோமர்‌ 1ம்‌ அதிகாரத்தில்‌ பல மோசமான பாவங்களால்‌ 
நிறைந்துள்ள ஜனங்களைப்‌ பற்றிப்‌ பவுல்‌ கூறுவதை வைத்து 
இதை விளக்க முடியும்‌. அவர்கள்‌ தேவனைப்‌ புறக்கணித்தனர்‌, 
எனவே தேவனும்‌ அவர்களைப்‌ புறக்கணித்தார்‌. அவர்கள்‌ 
கொலைகாரர்களாயும்‌, துராகிருதம்‌ பண்ணுகிறவர்களாயும்‌, 
புறங்கூறுறெவர்களாயும்‌, ஆண்‌ புணர்ச்சிக்காரர்களாயும்‌, தேவ 
பகைவர்களாயும்‌ இன்னும்‌ பல பாவம்‌ செய்கிறவா்களாயும்‌ 
இருந்தனர்‌. இதனால்‌ அவர்கள்‌ தேவபக்தியற்று இருந்தனர்‌ 
என்று நாம்‌ முடிவு செய்ய வேண்டுமா? ரோமர்‌ 1:22ஐ 
கவனியுங்கள்‌: “தேவனுடைய சத்தியத்தை அவர்கள்‌ 
பொய்யாக மாற்றி, சிருஷ்டிகரைத்‌ தொழுது சேவியாமல்‌, 
சிருஷ்டியைத்‌ தொழுது சேவித்தார்கள்‌, அவரே என்றென்‌ 
றைக்கும்‌ ஸ்தோத்தரிக்கப்பட்டவர்‌.” அவர்கள்‌ பாவ உணர்வு 
பெற்றிருந்தும்‌, தொழுது கொண்டிருந்தனர்‌. அவர்கள்‌ 
தவறானவைகளைத்‌ தொழுது கொண்டிருந்தனர்‌; சிருஷ்டி 
கருக்குப்‌ பதிலாக சிருஷ்டியைத்‌ தொழுது கொண்டனர்‌. 
ஒவ்வொருவரும்‌ ஏதோ ஒன்றைத்‌ தொழுது கொள்ளுகின்றனர்‌ 
என்றே நான்‌ யோசிக்கிறேன்‌. ஒருவர்‌ சிருஷ்டிகரைத்‌ தொழுது 
சேவியாவிட்டால்‌, சிருஷ்டியைத்‌ தொழுது சேவிக்கிறார்‌. 

இந்நாட்களில்‌ மனிதர்‌ பல பொருட்களைத்‌ தொழுகின்ற 
னர்‌. சிலர்‌ பணத்தை வணங்குகின்றனர்‌. அவர்கள்‌, பணம்‌ 
சந்தோஷத்தைக்‌ கொண்டுவரும்‌ என்று எண்ணுகின்றனர்‌, 
எனவே வல்லமை வாய்ந்த அந்தப்‌ பணக்கட்டுகளுக்கு ஊழியம்‌ 
செய்யத்‌ தங்கள்‌ வாழ்க்கையை அர்ப்பணிக்கின்றனர்‌. மற்ற 
சிலர்‌ சந்தோஷத்தை தொழுது கொள்ளுகின்றனர்‌; எப்பொழு 
தும்‌ நல்ல நேரமாயிருக்க வேண்டும்‌ என்று அவர்கள்‌ நினைக்‌ 
கின்றனர்‌. சிலர்‌ அறிவியலைத்‌ தொழுது கொள்கின்றனர்‌. 
எல்லா பதில்களுக்கும்‌ அவர்கள்‌ அறிவியலையே நோக்குகின்ற 
னர்‌. போதுமான அளவு முன்னேறிய தொழில்‌ நுட்பமும்‌, 
அல்லது அறிவியலில்‌ இருந்து போதிய அளவு கற்றலும்‌ 
இருந்திருந்தால்‌ நாம்‌ இந்தப்‌ பூமியிலேயே பரலோகத்தை 
நிர்மாணிக்க முடியுமே! மற்ற சிலர்‌ பாவத்தை தொழுகின்றனர்‌. 
பாவம்‌ அவர்களை அடிமைப்படுத்தி, ஆக்ரெமித்துள்ளதால்‌ 
அவர்கள்‌ வேறு எதன்‌ மீதும்‌ நாட்டம்‌ கொள்வதில்லை. ஆனால்‌ 
இங்கு, கருத்து யாதெனில்‌ ஒவ்வொருவரும்‌ ஏதோ ஒன்றைத்‌ 
தொழுது கொள்கின்றனர்‌ என்பதுதான்‌. 

எனவே தொழுது கொள்வதா இல்லையா என்பது உங்கள்‌ 
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தேர்வு அல்ல; மாறாக எதைத்‌ தொழுது கொள்ளுகிறீர்கள்‌ 
என்பதே உங்கள்‌ தேர்வாகும்‌. இயேசு: “இரண்டு எஜமான்‌ 
களுக்கு ஊழியஞ்‌ செய்ய ஒருவனாலும்‌ கூடாது; ஒருவனைப்‌ 
பகைத்து, மற்றவனைச்‌ சிநேகிப்பான்‌; அல்லது ஒருவனைப்‌ 
பற்றிக்‌ கொண்டு, மற்றவனை அசட்டை பண்ணுவான்‌; 
தேவனுக்கும்‌ உலகப்‌ பொருளுக்கும்‌ ஊழியஞ்‌ செய்ய 
உங்களால்‌ கூடாது” (மத்‌. 6:24) என்று இந்தக்‌ தேர்வைப்‌ பற்றிக்‌ 
கூறினார்‌. இங்கு உங்கள்‌ தேர்வு உள்ளது: தேவனா அல்லது 
உலகப்‌ பொருளா? சிருஷ்டிகரா அல்லது சிருஷ்டியா? எது 
உங்களுடையது? 


முடிவுரை 
இவ்வித வாய்ப்பு தரப்பட்டிருக்கையில்‌, தேவனைத்‌ 
தொழுது கொண்டு அவரைச்‌ சேவிப்பதை நாம்‌ தெரிந்து 
கொள்ள வேண்டுமா? அதைச்‌ செய்யாமலே நீங்கள்‌ சந்தோஷ 
மாயிருக்க முடியுமா? ஆம்‌, நேர்மையாய்க்‌ கூறுவதென்றால்‌, 
தேவனை தொழுது கொள்ளாமலே நீங்கள்‌ சந்தோஷமுள்ள 
வராய்‌ ஓரளவு இருக்க முடியும்‌. ஆனால்‌ நிறைவான, 
சந்தோஷமுள்ள, முழுவளம்‌ பொருந்திய வாழ்வானது, நமது 
கர்த்தரைக்‌ தொழுது கொள்வதாலேயே வருகிறது. இயேசு 
இதைச்‌ சொன்ன விதத்தை நான்‌ மிகவும்‌ விரும்புகின்றேன்‌: 





என்னிமித்தமாகவும்‌, சுவிசேஷத்தினிமித்தமாகவும்‌, வீட்டை 
யாவது, சகோதரரையாவது, சகோதரிகளையாவது, தகப்பனை 
யாவது, தாயையாவது, மனைவியையாவது, பிள்ளைகளை 
யாவது, நிலங்களையாவது விட்டவன்‌ எவனும்‌, இப்பொழுது 
இம்மையிலே, துன்பங்களோடு கூட நூறத்தனையாக, 
வீடுகளையும்‌, சகோதரரையும்‌, சகோதரிகளையும்‌, தாய்களை 
யும்‌, பிள்ளைகளையும்‌, நிலங்களையும்‌, மறுமையிலே நித்திய 
ஜீவனையும்‌ அடைவான்‌ என்று மெய்யாகவே உங்களுக்குச்‌ 
சொல்லுகிறேன்‌ (மாற்கு 10:29, 30). 


கிறிஸ்தவம்‌ என்பது “பின்னாளில்‌ பரலோகத்தில்‌ உள்ள 
வாழ்க்கை” மட்டுமல்ல, இந்த வாழ்விலும்‌ அது ஆச்சரியமான 


ஆசர்வாதங்களைத்‌ தருகின்றது. 
ஆனால்‌ வேறு எதனாலும்‌ தர முடியாத ஒன்றை கிறிஸ்தவம்‌ 
தருகின்றது: “... மறுமையிலே நித்திய ஜீவன்‌!” கிறிஸ்து 


இல்லாமலே நீங்கள்‌ சந்தோஷமாய்‌ வாழ்வைக்‌ கொண்டு 
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செல்ல முடிந்தாலும்‌, உலகப்‌ பொருளுக்கு மாறாக தேவனை 
சேவிப்பதை நீங்கள்‌ தெரிந்து கொள்வது நிச்சயமாகவே பலன்‌ 
குரும்‌. ஏனெனில்‌ இவ்வுலகத்தில்‌ கிறிஸ்து ஒருவரே உங்களைப்‌ 
பரலோகத்திற்குக்‌ கொண்டுசேர்க்க முடியும்‌. 

இன்றே நீங்கள்‌ அவரைத்‌ தேர்வு செய்ய வேண்டும்‌. 
இஸ்ரவேல்‌ ஜனங்களுக்கு, யோசுவா, “யாரைச்‌ சேவிப்பது 
என்பதை இன்றே தெரிந்து கொள்ளுங்கள்‌” (யோசு. 24:15) 
என்று அறைகூவல்‌ விடுத்தார்‌. பலர்‌ தங்கள்‌ முடிவுகளை ஒத்தி 
வைக்க விரும்புகின்றனர்‌. அவர்கள்‌, “நான்‌ உம்மைத்‌ தெரிந்து 
கொள்வேன்‌, ஆனால்‌ இப்பொழுது அல்ல, இன்னும்‌ சில 
காலத்துக்குப்‌ பின்பு?” என்று கூறுபவர்களாய்க்‌ காணப்‌ 
படுகின்றனர்‌. பின்னாளில்‌ ஒரு காலம்‌ வரும்‌ என்று உங்களுக்கு 
எப்படித்‌ தெரியும்‌? நீங்கள்‌ பெற்றுள்ளதெல்லாம்‌ இன்றைய 
நாள்‌ தான்‌. நீங்கள்‌ இன்றே கிறிஸ்துவைக்‌ தெரிந்து கொள்ள 
வேண்டும்‌. நீங்கள்‌ தெரிவு செய்ய வாய்ப்பு இப்பொழுது 
கிடைத்துள்ளது. உண்மையில்‌, நீங்கள்‌ இவ்வாய்ப்பை இன்று 
பெற்றுள்ளீர்கள்‌, இல்லை நீங்கள்‌ கிறிஸ்துவைத்‌ தெரிவு 
செய்யாவிடில்‌, உலகத்தைத்‌ தெரிவு செய்துள்ளீர்கள்‌ என்று 
பொருள்‌. நீங்கள்‌ இதில்‌ நடுநிலை வகிக்க முடியாது, 
“உங்களுக்காகத்‌ தெரிவு செய்யுங்கள்‌” - கிறிஸ்துவைக்‌ தெரிவு 
செய்யுங்கள்‌. 





குறிப்பு 
‘The Sun-Herald, Sydney, N.S.W. January 1971. 
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ு ்கள்வி: 
“நதவன்‌ இருப்பாரேயானால்‌, அவர்‌ 
ஏன்‌ இவ்வளவு உயபத்தீரவங்களை 
அனுமதீக்கீன்றூர்‌ 2” 


* பதீல்‌: 


பெரு என்ற நாட்டில்‌ நிலச்சரிவு ஏற்பட்டு ஆயிரக்கணக்கில்‌ 
ஜனங்கள்‌ இடி பாடுகளின்‌ சகதியின்‌ கழ்‌ புதையுண்டு மரித்தனா்‌. 
மெக்ஸிகோவில்‌ ஒரு நில நடுக்கம்‌ ஆயிரக்கணக்கானவர்களைக்‌ 
கொன்றது. பங்களாதேஷில்‌ ஒரு புயல்‌ காற்றும்‌, கடலும்‌ 
கிராமங்களை முற்றிலும்‌ அழித்து, நூறாயிரக்கணக்கானவர்‌ 
களைக்‌ கொன்றது. வியாட்நாமில்‌ யுத்தத்தின்‌ கொடுமை 
யினால்‌ அப்பாவிப்‌ பெண்களும்‌, குழந்தைகளும்‌ மரித்தனர்‌. 
ஆஸ்திரேலியாவில்‌ எட்டு வயதேயான விக்கி காணாமற்‌ 
போனாள்‌; ஒரு வருடத்திற்குப்‌ பின்‌, அவளது பிணம்‌ அழுகிப்‌ 
போன நிலையில்‌ கண்டு பிடிக்கப்பட்டது; அவள்‌ வன்மை 
யாய்த்‌ தாக்கி கொலை செய்யப்பட்டாள்‌. இன்னொரு 
மனிதனின்‌ குரூரமான இச்சைக்குப்‌ பலியானாள்‌. 

தேவன்‌ இருப்பாரேயானால்‌, அவர்‌ ஏன்‌ உலகில்‌ இவ்வளவு 
உபத்திரவங்களை அனுமதிக்கின்றார்‌? சிந்தனையுணர்வு மிக்க 
ஜனங்கள்‌, ஒரு குழந்தையின்‌ உபத்திரம்‌, யுத்தத்தின்‌ பயங்கரம்‌ 
ஆகியவற்றைப்‌ பார்த்துவிட்டு, “நிச்சயமாகவே தேவன்‌ 
இல்லை, இருந்தால்‌ அவர்‌ இவ்வளவு உபத்திரவங்களை அனு 
மதிக்க மாட்டார்‌” என்று முடிவு செய்கின்றனர்‌. 

வேதம்‌ இக்கேள்வியைப்‌ பகுத்தாய்வு செய்றெது. 
யோபுவின்‌ புத்தகம்‌ “நீதிமான்‌ ஏன்‌ உபத்திரவப்படுகிறான்‌?” 
என்ற கேள்வியைக்‌ கேட்கிறது. சங்‌. 73ல்‌ சங்கீதக்காரர்‌, 
துன்மார்க்கருடைய சுக வாழ்வைப்‌ பற்றிக்‌ குறிப்பிட்டு, 
நீதிமானாக வாழ முயற்சி செய்வது பயனற்றது என்றும்‌ 
முடிக்கின்றார்‌ (வ. 3, 12, 13). ஆபகூக்‌, துன்மார்க்கன்‌ தன்னைப்‌ 
பார்க்கிலும்‌ நீதிமானை விழுங்கும்‌ போது” தேவன்‌ மெளனமா 
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யிருக்கிறது முடியுமா? என்று கேட்டுறார்‌ (ஆப. 1:13). அல்லது, 
சிலர்‌ கூறுறெபடி, “துன்மார்க்கர்‌ ஆர்ப்பரிக்கையில்‌ தேவன்‌ ஏன்‌ 
மெளனமாயிருக்கிறார்‌?” 

புதிய ஏற்பாட்டில்‌, பிறவிக்‌ குருடனாயிருந்தவனைப்‌ பற்றி, 
“ரபீ, இவன்‌ குருடனாய்ப்‌ பிறந்தது யார்‌ செய்த பாவம்‌, இவன்‌ 
செய்த பாவமோ, இவனைப்‌ பெற்றவர்கள்‌ செய்த பாவமோ” 
என்று இயேசுவிடம்‌ கேட்கப்பட்டது (யோவா. 9:2). துன்பங்‌ 
கள்‌ நேர்கையில்‌, நாம்‌ பெரும்பாலும்‌ “யார்‌ பாவம்‌ செய்தது?” 
என்றே கேட்கின்றோம்‌. 

இதற்கு பதில்‌ என்ன? ஒரு மனிதன்‌ ஏன்‌ குருடனாய்ப்‌ 
பிறக்க வேண்டும்‌? துன்மார்க்கமான ஒரு தேசத்தார்‌, அதிக 
நீதியுள்ள ஒரு தேசத்தை மேற்கொள்ளுவதைத்‌ தேவன்‌ ஏன்‌ 
அனுமதிக்கறொர்‌? துன்மார்க்கன்‌ செழிப்பது ஏன்‌? நீதிமான்‌ 
உபத்திரவப்படுவது ஏன்‌? 

எல்லாவற்றிற்கும்‌ நாம்‌ பதிலை அறியாவிட்டாலும்‌, நமது 
விசுவாசத்தைப்‌ பலப்படுத்த சில பதில்கள்‌ காணப்படுகின்றன. 





அப்பாவி மனிதர்கள்‌ உபத்திரவப்‌ 
படுவது ஏன்‌? 


அப்பாவி மனிதர்கள்‌ ஏன்‌ உபத்திரவப்படுகிறார்கள்‌ என்று 
புரிந்துகொள்வதில்கான்‌ உண்மையான பிரச்சனை உள்ளது. 
துன்மார்க்கன்‌ உபத்திரவப்படும்போது, நாம்‌ குறை கூறுவ 
தில்லை. “தேவன்‌ இருப்பது உண்மையென்றால்‌, ஹிட்லர்‌ 
உபத்திரவப்படும்படி ஏன்‌ அவர்‌ அனுமதித்தார்‌?” என்று யாரும்‌ 
கூறியதை நான்‌ என்றுமே கேட்டதில்லை. 

அப்பாவிகளின்‌ உபத்திரவம்‌ என்ற பிரச்சனை வித்தியாச 
மானதாகும்‌. நாம்‌ நீதியின்‌ அடிப்படையில்‌ சிந்தித்து, அப்பாவி 
கள்‌ தண்டிக்கப்படுவது அநீதியானதென்று காண்கிறோம்‌. 
நீதிமான்‌ ஏன்‌ உபத்திரவப்பட வேண்டும்‌? இதில்‌ அநேக 
காரணிகள்‌ உள்ளடங்கியுள்ளன. 

முதலாவதாக, உபத்திரப்படுதலில்‌ சில மதிப்பீடுகள்‌ 
உள்ளதால்‌, ஒன்றுமறியாக அப்பாவிகள்‌ உபத்திவப்படலாம்‌. 
சங்கதக்காரர்‌, “நான்‌ உபத்திரவப்பட்டது எனக்கு நல்லது; 
அதனால்‌ உமது பிரமாணங்களைக்‌ கற்றுக்‌ கொள்ளுகின்றேன்‌” 
(சங்‌. 119:71; இணை வசனம்‌ எபி. 12:11) என்று எழுதினார்‌. 
சில சமயங்களில்‌, சுகமாயிருப்பதிலும்‌, வியாதிப்பட்டிருப்பது 
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நமக்கு நலமாயிருக்கலாம்‌, சந்தோஷத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ 
வருத்தம்‌ நலமானதாயிருக்கலாம்‌. உபத்திரவமானது நமது 
ஒழுக்கத்தை வளர்த்து, இரக்கவுணர்வைக்‌ தூண்டி, உலகப்‌ 
பொருள்களின்‌ மேல்‌ உள்ள இச்சையைக்‌ குறைத்து, நம்மை 
தேவனை நோக்கிச்‌ செலுத்தக்‌ கூடும்‌. தங்கள்‌ ஊனமுற்ற 
நிலையிலும்‌ மாபெரும்‌ சாதனைகள்‌ புரிந்த உடல்‌ ஊனமுற்ற 
வார்களைப்பற்றி நாம்‌ கேள்விப்பட்டிருக்கிறோம்‌. ஒருவேளை 
சில சமயங்களில்‌, அவர்கள்‌ உடல்‌ ஊனத்துடன்‌ இருப்பதா 
லேயே அந்த மாபெரும்‌ செயல்களைச்‌ செய்ய முடிந்தது 
என்றுகூட நினைத்திருப்போம்‌. எழுத்தாளரும்‌, விரிவுரையா 
ளருமான ஹெலன்‌ கெல்லர்‌, இந்த நூற்றாண்டின்‌ எழுச்சிமிகு 
நபர்களில்‌ ஒருவராக ஆனார்‌. பார்வையின்மை, கேட்குந்திறன்‌ 
இன்மை மற்றும்‌ பேசும்‌ திறன்‌ இன்மை ஆகியவை இருந்தும்‌ 
கூட அவர்‌ இப்படி உயர்ந்தார்‌ என்று சொல்லாமல்‌, அப்படிப்‌ 
பட்ட குறைபாடுகள்‌ இருந்ததால்‌ அவர்‌ இப்படி உயர்ந்தார்‌ 
என்று சொல்லலாம்‌. உபத்திரவமானது நல்லொழுக்கத்தின்‌ 
வாசலாகத்தான்‌ கருதப்படல்‌ வேண்டும்‌. 

இரண்டாவதாக, அவர்கள்‌ பாவக்கின்‌ விளைவால்‌ 
உபத்திவப்படலாம்‌. பாவத்தின்‌ காரணமாக உலகத்தில்‌ உபத்‌ 
திரவம்‌ உண்டாயிற்று, இந்த உபத்திரவம்‌ பாவத்தின்‌ காரண 
மாக தொடர்ந்து மனிதகுலத்தை பாதித்துக்‌ கொண்டுள்ளது. 
யோபு 4:8ல்‌ எலிப்பாஸ்‌, “நான்‌ கண்டிருக்கிறபடி, அநியா 
யத்தை உழுது, தீவினையை விதைத்தவர்கள்‌ அதையே அறுக்கி 
றார்கள்‌” என்று கூறும்போது, பொதுவான ஒரு உண்மையை 
நிலை நாட்டுகின்றார்‌. புதிய ஏற்பாடும்‌ கூட இதை ஏற்றுக்‌ 
கொள்ளுகிறது: “மோசம்‌ போகாதிருங்கள்‌, தேவன்‌ தம்மைப்‌ 
பரியாசம்‌ பண்ணவொட்டார்‌; மனுஷன்‌ எதை விதைக்‌ 
கிறானோ அதையே அறுப்பான்‌” (கலா. 6:7). துன்மார்க்கர்‌ 
இவ்வாழ்க்கையில்‌ உபத்திரவப்படாவிட்டாலும்‌, அவர்களின்‌ 
பாவத்தின்‌ காரணமாக மறுவாழ்க்கையில்‌ உபத்திரவப்‌ 
படுவார்கள்‌ (ரோமர்‌ 6:23). 

குற்றமிழைத்தவார்களோடு, ஒன்றுமறியாத அப்பாவிகளும்‌ 
உபத்திரவப்படுவதே பாவத்தின்‌ மிகத்‌ துன்பமான நிலை 
யாகும்‌. உபா. 2:9ல்‌ தேவன்‌ பாவத்தின்‌ தொடர்‌ செயலைப்‌ 
பற்றிக்‌ கூறினார்‌. அவர்‌, பிதாக்களுடைய அக்ரெமத்தைப்‌ 
பிள்ளைகளிடத்தில்‌ மூன்றாம்‌, நான்காம்‌ தலைமுறை மட்டும்‌, 
விசாரிக்கிறவராயிருக்கிறார்‌. பின்வரும்‌ எடுத்துக்காட்டுகளைக்‌ 
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கவனியுங்கள்‌: முதலாவது, ஒரு தகப்பன்‌ குடிகாரனாயிருக்‌ 
கிறான்‌, அவன்‌ தனது பிள்ளைகளை தன்னடக்கமற்ற, ஒழுக்கக்‌ 
கேடான சூழ்நிலையில்‌ வளர்க்கிறான்‌. அவனுடைய பாவத்தி 
னால்‌ எத்தனை தலைமுறைகள்‌ பாதிக்கப்படுகிறது! வியாதி, 
ஏழ்மை, அகால மரணம்‌, மனோவியாதிகள்‌ ஆகியவை அவனது 
பிள்ளைகளையும்‌, பிள்ளைகளின்‌ பிள்ளைகளையும்‌ பாதிக்கின்‌ 
றது. இரண்டாவதாக, டெக்ஸாஸின்‌ அபிலைன்‌ நகரத்தில்‌, ஒரு 
இளவயது வாலிபன்‌, பிரான்ஸில்‌ ஊழியக்காரியாயிருந்த ஒரு 
நல்ல இளம்‌ பெண்‌ உட்பட மூன்று பேர்‌ மேல்‌ தனது 
வாகனத்தை ஏற்றிக்‌ கொன்று விட்டான்‌. அவன்‌ மதுபானம்‌ 
அருந்தியிருந்ததால்‌, தனது வாகனத்தை வேகமாக ஓட்டினான்‌, 
அவனிடம்‌ ஓட்டுநர்‌ உரிமம்‌ கூட இருக்கவில்லை. ஒன்றுமறி 
யாத அந்த மூவர்‌ எதனால்‌ பாதிக்கப்பட்டனர்‌? அந்த இளை 
ஞனின்‌ பாவத்தினால்‌ தான்‌! மூன்றாவதாக, யுத்தத்தில்‌, குற்றம்‌ 
செய்றெவர்களோடு கூட ஒன்றுமறியாத அப்பாவி ஜனங்களும்‌ 
உபத்திரவப்படுகின்றனர்‌. 

பாவமே உபத்திரவத்திற்குக்‌ காரணமாகிறது - அது 
குற்றமிழைத்தவர்கள்‌ மற்றும்‌ குற்றமிழைக்காத அப்பாவிகள்‌ 
ஆகிய யாவருக்கும்‌ உபத்திரவமாய்‌ அமைகிறது. 

மூன்றாவதாக, மனிதனின்‌ தவறிழைக்கும்‌ தன்மையினா 
ம்‌, பலவீனத்தினாலும்‌, ஒன்றும்‌ அறியாதவர்கள்‌ உபத்ரெவப்‌ 
படலாம்‌. பாவம்‌ எப்பொழுதுமே உபத்திரவத்திற்குக்‌ 
காரணமாகின்றது, ஆனால்‌ எல்லா உபத்திரவமும்‌ பாவத்தின்‌ 
விளைவாக மட்டும்‌ இருப்பதில்லை. பார்வையற்ற மனிதன்‌ 
ஒருவனைப்‌ பற்றிய கேள்விக்கு விடையளிக்கும்போது இயேசு 
இதை விளக்கிக்‌ காட்டினார்‌: “அது இவன்‌ செய்த பாவமுமல்ல, 
இவனைப்‌ பெற்றவர்கள்‌ செய்த பாவமுமல்ல, தேவனுடைய 
கிரியைகள்‌ இவனிடத்தில்‌ வெளிப்படும்‌ பொருட்டு இப்படிப்‌ 
பிறந்தான்‌” (யோவா. 9:3). பாவத்தின்‌ விளைவாகவே எல்லா 
உபத்திரவங்களும்‌ உண்டாகின்றன என்ற தவறான கருத்தை 
யூதர்‌ கொண்டிருந்தனர்‌, ஆனால்‌ அப்படியல்லவென்று இயேசு 
கூறினார்‌. 

மனிதனின்‌ தவறான முடிவினால்‌ சில உபத்திரவங்கள்‌ 
உண்டாகின்றன. அவன்‌ தன்னால்‌ எவ்வளவு தூரம்‌ நீந்த 
முடியும்‌ என்பதை முடிவு செய்வதில்‌ தவறு செய்கின்றபோது, 
அதன்‌ விளைவாக அவன்‌ நீரில்‌ மூழ்கி விடுகிறான்‌. (இதில்‌ அவன்‌ 
பாவம்‌ ஒன்றும்‌ செய்வதில்லை - ஆனால்‌ மனிதனின்‌ தவறான 
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கருத்துக்களே அவனது உபத்திரவங்களுக்கு வழியாய்‌ அமைந்து 
விடுகிறது. ஆஸ்திரேலியாவில்‌ ஏற்பட்ட இரயில்‌ விபத்து 
ஒன்றில்‌ ஒன்பது போர்‌ கொல்லப்பட்டனர்‌. “மனிதனின்‌ தவறு” 
தான்‌ இவ்விபத்திற்குக்‌ காரணம்‌ என்று குற்றம்‌ சாட்டப்‌ 
பட்டது, அத்தவறினால்‌ ஒன்றும்‌ அறியாதவர்கள்‌ உபத்திரவப்‌ 
பட்டனர்‌. 

முழுமையற்ற, விபத்துக்குக்‌ காரணமாகின்ற மனிதர்களால்‌ 
நிறைந்துள்ள இவ்வுலகத்தில்‌ நாம்‌ வாழ்கின்ற வரையில்‌, 
ஒன்றும்‌ அறியாதவர்களையும்‌, குற்றம்‌ செய்கின்றவார்களையும்‌ 
ஒருசேர துன்பப்படுத்தும்‌ தவறுகளை நாம்‌ எதிர்கொள்ள 
வேண்டியதாயிருக்கிறது. 

நான்காவதாக, இயற்கையின்‌ விதிகளுக்கு முரண்படும்‌ 
போது, ஒன்றும்‌ அறியாதவர்கள்‌ உபத்திரவப்படலாம்‌. 
உண்மையில்‌, நாம்‌ இயற்கையின்‌ விதிகளை சிதைப்பதில்லை; 
நாம்‌ அவற்றுக்குக்‌ கீழ்ப்படியாமல்‌ போகும்போது அவைகள்‌ 
நம்மைச்‌ சிதைக்கின்றன! புவியீர்ப்பு விசையை நீங்கள்‌ மீறி 
நடந்தால்‌, அது உங்களைச்‌ சிகைத்துவிடும்‌. 

ஆனால்‌, பூமியதிர்ச்சி, சுழல்‌ காற்று போன்றவை மூலமாக 
ஒன்றுமறியாதவர்கள்‌ உபத்திரவப்படுதல்‌ அல்லது கொல்லப்‌ 
படுதல்‌ - அவர்கள்‌ இயற்கையின்‌ விதிகளை மீறாமலிருக்கும்‌ 
பொழுது - ஏன்‌ நடக்கிறது? 

நமது அண்டத்தை ஒரு பெரிய இயந்திரமாகக்‌ கற்பனை 
செய்து பாருங்கள்‌. அதன்‌ சக்கரங்களும்‌. சுழற்றிகளும்‌ ஓயாது 
இயங்கிக்‌ கொண்டுள்ளன. கட்டுப்படுத்தப்பட்ட வெடிப்பு 
நிகழ்ச்சிகளும்‌, அதிக வேக இயக்கமுள்ள பிஸ்ட்டன்களும்‌, 
குளிர்விக்கும்‌ மற்றும்‌ வெப்ப மூட்டும்‌ அமைப்புகளும்‌ அதில்‌ 
இருக்கின்றன. நம்ப முடியாத அளவில்‌ சக்தியானது உண்டாக, 
மாற்றப்பட்டு, பயனாக மற்றும்‌ வீணாகின்றது. இவை யாவும்‌ 
நாம்‌ அறிந்துள்ள மற்றும்‌ அறியாத சில சட்டங்கள்‌ மூலம்‌ 
நடந்து கொண்டிருக்கின்றன. 

இந்த இயந்திரத்தைச்‌ சுற்றியோ அல்லது அதன்‌ மேலோ 
நாம்‌ நடக்காமல்‌, இதன்‌ உள்ளாக நாம்‌ நடந்து கொண்டிருக்‌ 
கின்றோம்‌. சில சட்டங்கள்‌, சில விதிகள்‌, சில துன்பங்கள்‌ 
இவற்றை நாம்‌ அறிந்துள்ளபடியால்‌, இவ்வியக்குச்‌ சக்கரங்‌ 
களின்‌ மாற்றத்திலிருந்தும்‌, பிஸ்டன்களின்‌ அடியிலிருந்தும்‌ 
நம்மைத்‌ தவிர்த்துக்‌ கொள்ள முடிகிறது. ஆனால்‌ அவைகள்‌ 
எல்லாவற்றையும்‌ நாம்‌ அறிந்து வைச்திராப்பதில்லை, நாம்‌ 
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எல்லாத்‌ துன்பங்களையும்‌ தவிர்த்து விட முடிவதில்லை. இதன்‌ 
விளைவாக, இம்மாபெரும்‌ சுழற்‌ சக்கரங்களின்‌ இடையில்‌ நாம்‌ 
வரவேண்டியதாகி விடுகிறது, அல்லது நம்மையறியாமல்‌ அதன்‌ 
சுழற்றிகள்‌ ஒன்றில்‌ கால்‌ வைத்து விடுகின்றோம்‌ அல்லது 
வெடிப்பு நிகழ்ச்சிகள்‌ ஒன்றின்‌ நடுவே நாம்‌ நுழைந்து 
விடுகின்றோம்‌. இது நடக்கும்‌ போது, நாம்‌ செய்த தவறு 
என்ன? இவ்வண்டத்தின்‌ இயக்கத்தினூடே நுழைந்ததைத்‌ 
தவிர வேறு ஒரு தவறும்‌ நாம்‌ செய்யவில்லை! 
பூமியதிர்ச்சியில்‌ கொல்லப்பட்ட ஜனங்களால்‌ செய்யப்‌ 
பட்ட “தவறு” இது ஒன்றுதான்‌. சில மாபெரும்‌ உள்ளான 





சக்திகள்‌ பூமியை வலுக்கட்டாயமாய்க்‌ குலுக்குகின்றன, 
இயற்கையின்‌ இந்த சக்திகளினூடே அவர்கள்‌ இருந்ததின்‌ 
காரணமாக மட்டுமே அவர்கள்‌ மரிக்கன்றனர்‌. 

இம்மாதிரியான சந்தர்ப்பங்களில்‌, “இவ்வுலகத்தை நிறுத்‌ 
துங்கள்‌! நான்‌ தப்பிக்க விரும்புகிறேன்‌” என்று சொல்ல நமக்கு 
ஏதேனும்‌ உரிமையுள்ளதா? இயற்கையின்‌ விதிகள்‌ தொடர்ந்து 
செயலாற்றுகின்றன, நாம்‌ அதன்‌ வழியில்‌ இருந்தாலும்‌, 
இல்லையென்றாலும்‌ தொடர்ந்து அதன்‌ இயக்கம்‌ நடை 
பெறுகின்றது. இதன்‌ விளைவாக ஒன்றுமறியாதவர்கள்‌ 
உட்பட, மனிதர்கள்‌ உபத்திரவப்படுகின்றனர்‌. 





தேவன்‌ ஏன்‌ இடைப்படுவதில்லை? 

இப்பொழுது சொல்லப்பட்டதை சிலர்‌ ஓத்துக்‌ 
கொள்வதில்லை. ஒன்றுமறியாதவர்கள்‌ மேலே தரப்பட்ட 
காரணங்களினால்‌ உபத்திரவப்படுகின்றனர்‌. ஆனால்‌ ஒரு 
கேள்வி இதன்‌ பின்‌ வருகிறது: “தேவன்‌ ஒருவர்‌ இருப்பாரே 
யானால்‌, ஏன்‌ அவர்‌ உபத்திரவத்தைத்‌ தடை செய்வதில்லை?” 
“துன்மார்க்கர்‌, ஒன்றும்‌ அறியாதவர்களைத்‌ துன்புறுத்துவதை 
அவர்‌ ஏன்‌ தடை செய்வதில்லை”? நல்ல மனிதர்கள்‌ தவறு 
செய்வதையும்‌, ஒன்றுமறியாதவர்கள்‌, மற்றவர்களின்‌ தவறுகளி 
னால்‌ உபத்திரவப்படுவதையும்‌ ஏன்‌ அவர்‌ தடை செய்கிற 
தில்லை? இயற்கையின்‌ சக்திகளினால்‌ ஒன்றுமறியாதவர்கள்‌ 
பாதிக்கப்படாதபடி இந்த அண்டத்தை அவர்‌ ஏன்‌ கட்டுப்‌ 
படுத்துவதில்லை? இதற்கேற்ற இரண்டு பதில்களைக்‌ 
கவனியுங்கள்‌. 

மனிதனின்‌ இயல்புக்கு தேவன்‌ மதிப்பளிக்க வேண்டு 
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வதால்‌, அவர்‌ இடைப்பவெதில்லை. மனிதன்‌ ஒழுக்க ரீதியாக 
சுதந்திரவாளியாக இருக்கிறான்‌. அவனது செயல்பாடுகள்‌ 
அவனைப்‌ பொறுத்தவையாக உள்ளன; அவனுடைய 
தெரிவுகள்‌ முன்‌ தீர்மானிக்கப்பட்டவை அல்ல. தவறானதைத்‌ 
தெரிந்து கொள்வதோ, அவன்‌ தன்னையோ மற்றவார்களையோ 
உபத்திரவத்திற்கு உட்படுத்திக்‌ கொள்வதோ அவனுடைய 
விருப்பத்‌ தேர்வாக உள்ளது. மனிதன்‌ முழு மனிதனாயிருக்க 
இந்தச்‌ சுதந்திரத்தை தேவன்‌ அனுமதிக்க வேண்டியதாய்‌ 
உள்ளது. 

தேவன்‌ இத்தகைய சுதந்திரத்தை மனிதனின்‌ சொந்த 
நலனிற்காகவே அனுமதிக்கறொர்‌. நீங்கள்‌ ஒரு எந்திர மனிதனா 
கவோ, ஆட்டுவிக்கப்படும்‌ பொம்மையாகவோ இருக்க 
விரும்புவீர்களா? மற்றவர்களின்‌ நலனிற்காக அவர்‌ இந்த 
சுதந்திரத்தை அனுமதிக்கிறார்‌. நமது சுதந்திரம்‌ என்பது, நமது 
தியாகம்‌, அன்பு, மற்றவர்க்குத்‌ தொண்டு செய்தல்‌ 
ஆகியவற்றில்‌ தான்‌ முழுப்‌ பொருள்‌ தருவதாய்‌ உள்ளது. 
தேவன்‌, இந்த சுதந்திரத்தை தம்முடைய மகிமைக்காகவும்‌ 
அனுமதிக்கிறார்‌. தேவன்‌, மனிதன்‌ தம்மை மகிமைப்படுத்தவே 
படைத்தார்‌, ஆனால்‌ மனிதனுக்கு மாற்று செயல்பாடுகள்‌ 
இல்லை யென்றால்‌, தன்னை சிருஷ்டித்தவருக்கு அவன்‌ 
செய்யும்‌ ஊழியத்தில்‌ மமையொன்றும்‌ இல்லை. 

இவ்வண்டத்தின்‌ இயல்புக்கு தேவன்‌ மதிப்பளிக்க 
வேண்டியதால்‌, அவர்‌ இடைப்படுவகில்லை. தேவன்‌ நீதியுள்ள 
வார்கள்‌ மேலும்‌ அநீதியுள்ளவர்கள்‌ மேலும்‌ மழையைப்‌ 
பெய்யப்‌ பண்ணுகிறார்‌ (மத்‌. 5:45). இவ்விதமாக நீதியுள்ள 
வார்கள்‌ போலவே துன்மார்க்கரும்‌ இயற்கையின்‌ மூலம்‌ 
பலனடைகின்றனர்‌, துன்மார்க்கர்‌ போலவே நீதியுள்ளவர்‌ 
களும்‌ இயற்கைச்‌ சக்திகளினால்‌ உபத்திரவம்‌ அடைகின்றனர்‌. 

தேவன்‌ இவ்விரு சாராரையும்‌ ஒன்று போலவே ஆசீர்வதிக்‌ 
கவும்‌, சபிக்கவும்‌ இயற்கையை அனுமதிப்பது ஏன்‌? ஏனெனில்‌, 
முதலாவது, நாம்‌ விதிகளால்‌ ஆளப்படுகின்ற ஒரு அண்டத்தில்‌ 
வாழ்கின்றோம்‌. ஒருவேளை தேவன்‌ இவ்வண்டத்தின்‌ 
விதிகளை நீதியுள்ளவர்களுக்கு மாத்திரம்‌ சாதகமாக, மனம்‌ 
போனபடி நிர்ணயிப்பாரேயோகில்‌ அதன்‌ விளைவாகக்‌ 
குழப்பமே ஏற்படும்‌. விதிகளால்‌ அல்ல மாறாக திடீர்க்‌ 
கருத்தினால்‌ ஆளப்படும்‌ ஒரு அண்டத்தையே நாம்‌ 
பெற்றிருப்போம்‌. அதை நாம்‌ விரும்புவோமா? 
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தேவன்‌ இரு சாராருக்கும்‌ ஆசீர்வாதம்‌ மற்றும்‌ சாபம்‌ 
இவற்றை அளிக்க இயற்கையை அனுமதிக்கிறார்‌ என்பதற்‌ 
குள்ள இரண்டாவது காரணம்‌ என்னவென்றால்‌, சிலருக்கு 
உபத்திரவம்‌ வராமல்‌ அவர்‌ தடுப்பாரேயானால்‌, பலருக்கு அது 
உபத்திரவத்தைக்‌ கொண்டுவரும்படியாகும்‌. ஜனங்களை 
மூழ்கடிக்கின்ற அதே வெள்ளமானது ஆயிரக்கணக்கான 
வாய்க்கால்கள்‌ மூலமாக பயிர்களுக்கு நீர்‌ பாய்ச்சவும்‌ 
பயனாகின்றது. தேவன்‌ ஒருவேளை சிலரை அந்த வெள்ளத்தி 
லிருந்து காப்பாரேயானால்‌, அது பஞ்சத்தின்‌ விளைவாக 
ஆயிரக்கணக்கானவர்கள்‌ பட்டினியினால்‌ வாடும்‌ விளைவை 
உண்டாக்கி விடும்‌. 

தேவன்‌ இவ்விரு சாராரையும்‌ ஒன்று போலவே 
ஆசீர்வதிக்கவும்‌, சபிக்கவும்‌ இயற்கையை அனுமதிக்கிறார்‌ 
என்பதற்குள்ள மூன்றாவது காரணம்‌, நீதியுள்ளவர்களுக்கு 
மட்டும்‌ அவர்‌ நன்மை செய்வாரேயோனால்‌, அது அநேகர்‌ 
தவறான நோக்கத்திற்காக அவருக்கு ஊழியம்‌ செய்யக்‌ 
காரணமாகிவிடும்‌. ஒரு வேளை, துன்மார்க்கர்‌ மட்டும்‌ 
உபத்திரவமும்‌, நீதியுள்ளவர்கள்‌ எப்போதும்‌ வளமையும்‌ 
பெறுவார்களேயானால்‌, யாரெல்லாம்‌ கர்த்தருக்கு ஊழியம்‌ 
செய்வார்கள்‌? நிச்சயமாய்‌ ஒவ்வொருவரும்‌ ஊழியம்‌ 
செய்வார்கள்‌! ஆனால்‌ எதற்காக? “அப்பத்திற்காகவும்‌, 
மீன்களுக்காகவும்‌” மட்டுமே! தமக்கு ஜனங்கள்‌ சரியான 
நோக்கத்திற்காக ஊழியம்‌ செய்து மகிமைப்படுத்த வேண்டு 
மென்றுதான்‌ தேவன்‌ விரும்புகிறார்‌. 

தேவன்‌ தாம்‌ படைத்த இவ்வண்டத்திற்கு மதிப்பளிக்க 
வேண்டும்‌ - இவ்வண்டம்‌ அவரால்‌ விதிக்கப்பட்ட சட்டங்‌ 
களால்‌ ஆளப்படுறெது. அவர்‌, ஒன்றுமறியாதவர்களைக்‌ காப்ப 
தற்காக இவ்விதிகளை மீறமுடியாது. 

தேவன்‌ ஏன்‌ இவ்வித அண்டத்தை சிருஷ்டித்தார்‌? 
இயற்கை அழிவுகளே ஏற்படாத ஒரு உலகத்தை ஏன்‌ அவர்‌ 
சிருஷ்டிக்கவில்லை? இந்தக்‌ கேள்விக்கு அநேக பதில்கள்‌ 
உள்ளன, ஆனால்‌ அவைகளில்‌ ஒன்று மட்டும்‌ இங்கு 
தரப்படுறெது: “ஒரு அண்டத்தை சிருஷ்டிப்பதுபற்றி அந்த 
அளவு நீங்கள்‌ அறிந்திருந்தால்‌, நீங்களே சொந்தமாக ஒன்றை 
ஏன்‌ சிருஷ்டிக்கக்‌ கூடாது?” தேவன்‌ செய்வதை நாம்‌ செய்ய 
இயலாத வரையிலும்‌, தேவன்‌ அறியக்‌ கூடியதை நாம்‌ 
அறியக்கூடாத வரையிலும்‌ தேவன்‌ செய்திருப்பதை நாம்‌ 
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விமார்சனம்‌ செய்யக்‌ கூடாது. 

“தேவன்‌ ஏன்‌ இடைப்படுவதில்லை?” என்ற கேள்விக்கு 
இன்னொரு பதில்‌: தேவன்‌ இடைய்பட்டுள்ளார்‌! தேவன்‌ 
இடைப்படுறொர்‌! 

மனிதர்கள்‌ ஒருவரையொருவர்‌ அன்பு செய்ய 
உபதேசிக்கும்படி தமது குமாரனை அனுப்பியதன்‌ மூலம்‌ 
தேவன்‌ இடைப்பட்டிருக்கிறார்‌. கிறிஸ்துவின்‌ உபதேசத்தை 
பின்பற்றுவோரின்‌ செயல்பாடுகள்‌ மூலம்‌ மனிதகுலத்திற்கு 
உண்டான உபத்திரவங்களிலிருந்து சுகத்தை பெற அவர்‌ 
உதவுகிறார்‌. தேவன்‌ தமது பிள்ளைகளின்‌ ஜெபங்களினால்‌ 





இன்றும்‌ இடைப்படுகிறார்‌. எசேக்கியாவை எண்ணிப்‌ பாருங்‌ 
கள்‌ - அவர்தாம்‌ மரிக்கப்‌ போவதை அறிந்தபோது, தேவனிடம்‌ 
ஜெபித்தார்‌. தேவன்‌ அவருக்கு ஆயுளில்‌ பதினைந்து 
வருடங்கள்‌ அதிகமாகக்‌ கொடுத்தார்‌ (2 இரா. 20:1-6). புதிய 
ஏற்பாட்டுக்‌ காலத்தில்‌ நடந்தது போல இந்நாட்களில்‌ தேவன்‌ 
அற்புதங்களின்‌ மூலம்‌ பதில்‌ தருவதில்லை. ஆனால்‌ அவரிடத்‌ 
தில்‌ ஜெபிப்பவர்களுக்கு அவர்‌ உதவுகிறார்‌. அவர்‌ எத்தனை 
தரம்‌ நமது ஜெபத்திற்குப்‌ பதில்‌ தந்துள்ளார்‌ என்பதை நித்திய 
ராஜ்யமே நமக்கு வெளிப்படுத்தும்‌. தேவன்‌ இந்த அண்டத்‌ 
தைத்‌ தானாகவே இயங்கும்படி விட்டு விடவில்லை. 
இன்னும்‌ அது கிறிஸ்துவால்‌ தாங்கப்படுகிறது. தேவன்‌ 
இன்னும்‌ ஜெபத்திற்குப்‌ பதில்‌ அளிக்கிறார்‌. 

ஒவ்வொரு ஜெபத்திற்கும்‌ தேவன்‌ ஏன்‌ பதில்‌ அளிப்ப 
தில்லை? ஏனென்றால்‌ அது எப்பொழுதுமே அவருடைய 








சித்தமல்ல. சில வேளைகளில்‌ அவர்‌ நேசிக்கின்ற ஒருவர்‌, 
சுகமடையாமல்‌ போவது அவரது நோக்கங்களுக்காகச்‌ 
சிறந்ததாய்‌ இருக்கலாம்‌. எனவே இயேசுவைப்‌ போலவே 
நாமும்‌ “என்னுடைய சித்தத்தின்படியல்ல உம்முடைய 
சித்தத்தின்படியே ஆகக்கடவது”” என்று ஜெபிக்கிறோம்‌. 
தேவன்‌ தமது நோக்கத்தை நிறைவேற்ற எது சிறந்ததோ அதைச்‌ 
செய்வார்‌ என்று நாம்‌ நம்புகின்றோம்‌. 





ஆனால்‌ மூன்றாவது கேள்வியொன்று நமது வாயில்‌ 
வருகின்றது: காரணமற்ற இத்தனை உபத்திரவங்கள்‌ நம்மைச்‌ 
சூழ்ந்துள்ளதால்‌, சிலவேளைகளில்‌ தேவன்‌ நம்‌ மேல்‌ கரிசனை 
கொள்வதில்லை என்று காணப்படுவதால்‌ நாம்‌ கேட்கிறோம்‌: 
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தேவனை நாம்‌ ஏன்‌ நம்ப வேண்டும்‌? 

வேறு ஒரு மாற்று வழியும்‌ இல்லாததினால்‌ நாம்‌ தேவனை 
நம்பியே ஆக வேண்டும்‌! 

இவ்வுலகத்தில்‌ உள்ள எல்லா உபத்திரவங்களுக்கும்‌ தேவன்‌ 
இல்லாமல்‌, கிரு.ப்தியளிக்கு.ம்‌ விளக்கத்தைப்‌ பெற முடியாது. 
இயற்கையின்‌ குருட்டாட்ட சக்திகளின்‌ மூலமாகவும்‌, 
முரட்டுத்தனமான விதிகளின்‌ மூலமாகவும்‌ அர்த்தமற்றதையே 
எதிர்நோக்கும்‌ வாழ்க்கையின்‌ மூலமாகவும்தான்‌ உபத்திரவம்‌ 
உண்டாகின்றது என்று நாத்திகவாதி நம்பியாக வேண்டும்‌. 
ஆனால்‌ இந்த விளக்கம்‌ திருப்யெளிப்பதில்லை/ தேவனைப்‌ 
பற்றிய கருத்தை மறுப்பவர்கள்‌ கூட இதன்‌ பொருளை அறிய 
பதிலைக்‌ தேடுகின்றனர்‌. 

மேலும்‌, இவ்வுலகத்தின்‌ எல்லா ஆசர்வாதங்களுக்கும்‌ 
தேவன்‌ இன்றி, ஒரு விளக்கம்‌ கிடையவே கிடையாது. இதை 
சிட்னி ஹாரிஸ்‌ என்ற பத்திரிகையாளர்‌ பின்‌ வருமாறு 
எழுதுகிறார்‌: 


நோக்கங்கள்‌ நிறைந்த தேவன்‌ உள்ளார்‌ என்ற கருத்தை 
மறுப்பவர்கள்‌ தங்களுக்குச்‌ சாதகமாக இவ்வுலகத்தில்‌ உள்ள 
எல்லாத்‌ தீமைகளையும்‌ முன்வைத்து வாதிடுகின்றனர்‌. “உதவி 
செய்யக்‌ கூடிய ஒரு தேவன்‌ இவ்வளவு மோசங்களும்‌ 
ஏற்பட்டுப்‌ பெருக எவ்விதம்‌ அனுமதிக்கக்‌ கூடும்‌?” என்று 
அவர்கள்‌ கேட்கின்றனர்‌. 

இக்கேள்வியை அப்படியே திருப்பி, “நன்மையின்‌ 
பிரச்சனை” என்று நான்‌ அழைக்கும்‌ கருத்தை முன்‌ வைத்து 
இக்கேள்விக்கு பதில்‌ அளிக்க நான்‌ எப்போதும்‌ முன்‌ 
வருவதுண்டு. இவ்வுலகில்‌ உள்ள ஏராளமான நன்மையைப்‌ 
பற்றி இவர்கள்‌ கூறுவதென்ன? மனிதன்‌ அன்பின்‌ சிகரத்தை 
எட்டியது எப்படி? சுயநலமற்றவனாய்‌ தன்னையே தியாகம்‌ 
செய்பவனாய்‌ அவன்‌ மாறியது எப்படி? அவன்‌ தனது 
சிநேதெனுக்காய்‌ ஜீவனைக்‌ தர முடிந்தது எப்படி? மற்றவர்கள்‌ 
நலனிற்காய்‌ அவன்‌ தனது நலத்தைத்‌ தியாகம்‌ செய்ய முடிந்தது 
எப்படி? பல வீரர்களையும்‌, வீரமரணம்‌ அடைந்தவர்‌ 
களையும்‌ மனிதகுல வரலாறு வெளிச்சம்‌ போட்டுக்‌ 
காண்பிப்பது ஏன்‌? அவர்கள்‌ தங்களை காட்டிலும்‌ மேலான 
ஒரு நோக்கத்திற்காக மரித்ததை மேன்மைப்‌ படுத்துவது ஏன்‌? 

மனித குலத்தின்‌ நற்பண்புகளை மட்டுமே எடுத்துக்‌ 
கொண்டு, குற்றங்களை விலக்கிவிட நாம்‌ பழகி விட்டோம்‌, 
ஆனால்‌ தேள்‌ அல்லது வேறு விஷ ஐந்துக்களுக்கொப்பான 
குன்மைக்கு அப்பால்‌, மனிதனிடம்‌ இந்த நற்பண்புகள்‌ ஏன்‌ 
உள்ளன? மனிதனின்‌ நிறைவற்ற தன்மையை வெளிப்படுத்து 
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வதைக்‌ காட்டிலும்‌, தேவனின்‌ நற்பண்புகளுக்காய்‌ களி 
கூருவதற்குக்‌ காரணங்கள்‌ பல உள்ளன. 


இது உண்மையல்லவா? நாம்‌ அதிசயிக்கும்‌ அளவு 
இவ்வுலகத்தில்‌ பல நன்மைகள்‌ உண்டல்லவா? உண்மையிலே 
நாம்‌ பல ஆசீர்வாதங்களை அநுபவிப்பதினாலேயே 
உபத்திரவங்களை அடையாளம்‌ காண முடிகிறது! நீங்கள்‌ 
வெளிச்சத்தை அறியாவிட்டால்‌, இருளை இருள்‌ என்று 
அடையாளம்‌ காண முடியாது. நீங்கள்‌ அநுபவித்தாலன்றி, 
வலியை வலியென்று நீங்கள்‌ அறிய முடியாது. நீங்கள்‌ 
ஆரோக்கியமாய்‌ இருந்திருந்தாலன்றி, வியாதிப்பட்ட 
நிலையை அறிய முடியாது. உண்மையில்‌ நாம்‌ ஏராளமான 
ஆசீர்வாதங்களைப்‌ பெற்றிருப்பதினாலேயே நமது 
உபத்திரவங்களைப்‌ பற்றி குறைப்படுகின்றோம்‌! 

கேள்வி இதுதான்‌: இந்த ஆசீர்வாதங்கள்‌ யாவும்‌ எங்கிருந்து 
வருகின்றன? அர்த்தமற்ற ஒரு அண்டத்திலிருந்து அதிர்ஷ்ட 
வசமாகவா? முடியாது! இவைகள்‌ யாவும்‌ தேவனிடமிருந்தே 
வரவேண்டும்‌! கிறிஸ்தவர்களைக்‌ காட்டிலும்‌ கடினமான 
பிரச்சனையை நாத்திகவாதி பெற்றுள்ளார்‌: அவர்‌ நம்மிடம்‌, 
“தேவன்‌ இருப்பாரேயானால்‌ ஏன்‌ இவ்வளவு உ.புத்திரவம்‌ 
உள்ளது?” என்று கேட்டுறார்‌. நாம்‌ அவரை, “தேவன்‌ இல்லை 
யென்றால்‌, இவ்வளவு ஆசீர்வாதங்கள்‌ எங்கிருந்து வந்தன? 
உண்மையில்‌, இவ்வுலகில்‌ நன்மையானது என்று ஒன்று 
இருப்பது எப்படி 2” என்று கேட்கிறோம்‌. 





நாம்‌ பார்க்கின்ற இக்கேள்விக்கு கிறிஸ்தவர்களிடம்‌ 
எப்பொழுதுமே நிறைவான பதில்‌ ஒன்று உண்டு: அதை 
இப்பொழுது நாம்‌ அறியாதிருக்கலாம்‌, ஆனால்‌ கூடிய 
விரைவில்‌ அறிவோம்‌. ஒரு நாளில்‌ அதைப்‌ புரிந்து 
கொள்வோம்‌. தேவன்‌ எல்லாவற்றையும்‌ நன்கு அறிவார்‌ என்று 
நாம்‌ நம்புகின்றோம்‌. அவர்‌ சகலத்தையும்‌ நன்மைக்‌ கேதுவாக 
நடத்துகிறார்‌ என்று நாம்‌ நம்புகின்றோம்‌ (ரோமர்‌ 8:28). 
விசுவாசத்தின்‌ மூலமாகவே நாம்‌ வாழ்வின்‌ நன்மை மற்றும்‌ 
தீமைகளில்‌ நிலைத்து நிற்க முடிகிறது. 


முடிவுரை 
கிறிஸ்தவர்களின்‌ விசுவாசமே அவர்களை வாழ்க்கையின்‌ 
சோதனைகள்‌, அவநம்பிக்கைகள்‌, மற்றும்‌ உபத்திரவங்களில்‌ 
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பலப்படுத்துகின்றது. உங்களின்‌ விசுவாசக்‌ குறைவு உங்களுக்கு 
என்னத்தைச்‌ செய்தது? உங்கள்‌ சந்தேகம்‌ உங்களை 
நிலைப்படுத்தியதா? உங்கள்‌ அவநம்பிக்கை உங்களை 
வாழ்க்கையின்‌ உபத்திரவங்களின்‌ மத்தியில்‌ வளமாகவும்‌, 
வெற்றிகரமாகவும்‌ வாழ வைத்ததா? 

உங்களேயே நீங்கள்‌ தேவனுக்கென்று கொடுக்க இது 
சமயமல்லவா? விசுவாசம்‌ மற்றும்‌ கீழ்ப்படிதல்‌ மூலம்‌ 
உங்களையே நீங்கள்‌ அவருக்கு ஒப்புக்‌ கொடுங்கள்‌, அவார்‌ 
நிச்சயம்‌ உங்களை விசாரிப்பார்‌. அதன்பின்பு, சகலமும்‌ 
நன்மைக்கேதுவாக நடக்கின்றதென்ற உறுதிப்பாடு உங்களுக்‌ 
குண்டாகும்‌. அதாவது நீங்கள்‌ எவ்வித உபத்திரவத்தில்‌ 
இருப்பினும்‌ தேவனோடு கூட நித்தியத்தில்‌ ஒரு இடத்தைப்‌ 
பெறுவீர்கள்‌ ... அந்த ஒருநாளில்‌ அவர்‌ எல்லாவற்றையும்‌ 
நீக்கிவிடுவார்‌. 
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சு ககள்வி? 
““நவகாகமம்‌ மா ருமம மக ரீதீயாக 
நம்மல்‌ அத்காருமுடையாது என்றால்‌, 
மனிதர்கள்‌ நவதாகமத்திற்கு 
வித்தியாசமான விளக்கங்கள்‌ 


கொருப்பது ஏன்‌?” 


க பகதுல்‌ 

“உண்மையான மார்க்கம்‌ வேதவசனங்களின்மேல்‌ 
நிறுவப்பட்டதாயுள்ளது” என்பது மறுமலர்ச்சி இயக்கத்தின்‌ 
மாபெரும்‌ கொள்கைகளில்‌ ஒன்றாகும்‌. மேலும்‌, “வேதாகமத்தில்‌ 
கற்பிக்கப்பட்டால்‌ அன்றி எந்த ஒரு உபதேசமும்‌ ஏற்றுக்‌ 
கொள்ளப்படுவதில்லை” என்பதும்‌ உண்டு! 

எல்லா சபைகளுமே ஒரே வழிகாட்டுதலைப்‌ பின்பற்று 
வதாகக்‌ கூறுகின்றன. ஆனால்‌, இப்படியுள்ள நூற்றுக்கணக்‌ 
கான சபைகள்‌ வித்தியாசமான போதனைகளைக்‌ கொண் 





டுள்ளனவே! 

என்னதான்‌ தவறு? வேதாகமம்‌ மட்டுமே மத ரீதியாக 
நம்மேல்‌ அதிகாரமுடையது என்றால்‌, ஜனங்கள்‌ ஏன்‌ அதற்கு 
வித்தியாசமான விளக்கங்கள்‌ தருகின்றனா்‌? ஓரே வேதாகமத்‌ 
திலிருந்து நூற்றுக்கணக்கில்‌ வித்தியாசமான சபைகள்‌ எழும்பும்‌ 
போது, தொடர்பு கொள்ளுவதில்‌ ஒரு பிரச்சனை ஏற்படுவது 
தெளிவாகிறது. இது ஒரு படைத்‌ தலைவன்‌ தனது படைகளுக் 
குக்‌ கட்டளை பிறப்பித்தல்‌ போன்றதாகும்‌. அவர்கள்‌ அவரது 
கட்டளையைப்‌ படித்து விட்டு, உடனடியாக நூற்றுக்கணக்‌ 
கான பிரிவுகளாகப்‌ பிரிந்து கொண்டு எதிரியுடன்‌ அல்ல, 
ஆனால்‌ தங்களுக்குள்ளாகவே சண்டையிட்டுக்‌ கொள்கின்‌ 
றனர்‌! இது போன்றே, தேவன்‌ தம்‌ வசனத்தை நமக்குத்‌ 
குருகிறார்‌, அந்த வசனத்தைக்‌ கற்ற பின்பு, நாம்‌ யுத்தம்‌ செய்யும்‌ 
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நூற்றுக்கணக்கான குழுக்களாகப்‌ பிரிந்து கொண்டு, எதிரியை 
அல்ல, ஆனால்‌ நம்மில்‌ ஒருவருக்கொருவர்‌ யுத்தம்‌ பண்ணிக்‌ 
கொள்ளுகிறோம்‌! எங்கோ, ஏதோ தவறுள்ளது! 

தவறு என்ன? நாம்‌ பதில்‌ தர விரும்பும்‌ கேள்வி இதுவே ஆகும்‌. 


இது யாருடைய தவறு? 

முதலில்‌, நம்மை நாமே கேட்டுக்‌ கொள்வோம்‌, இது 
யாருடைய தவறு? 

தொடர்பு கொள்ளும்‌ முறை ஒவ்வொன்றிலும்‌ மூன்று 
பகுதிகள்‌ பங்கேற்கின்றன: ஒரு மூல ஆதாரம்‌, செய்தி மற்றும்‌ 
கேட்பவர்‌. நீங்கள்‌ உங்கள்‌ நண்பருக்குக்‌ கடிதம்‌ எழுதினால்‌, 
நீங்கள்‌ மூல ஆதாரம்‌, கடிதம்‌ செய்தி, உங்கள்‌ நண்பர்‌ கேட்பவர்‌ 
ஆவார்‌. பேசக்‌ கூடிய எந்த சூழலிலும்‌, பேசுபவர்‌ (மூல 
ஆதாரம்‌), பேச்சு (செய்தி), கூட்டத்தினர்‌ (கேட்பவர்‌), என்ற 
மூன்றும்‌ இருக்க வேண்டும்‌. வேதாகமத்தின்‌ விஷயத்திலும்‌ 
இம்மூன்று கூறுகள்‌ இருப்பது சாத்தியமேயாகும்‌. 2 தீமோ. 3:16, 
17ஐக்‌ கவனியுங்கள்‌: “வேதவாக்கியங்களெல்லாம்‌ தேவ 
ஆவியினால்‌ அருளப்பட்டிருக்கிறது; தேவனுடைய மனுஷன்‌ 
தேறினவனாகவும்‌, எந்த நற்கிரியையுஞ்‌ செய்யத்‌ தகுதியுள்ள 
வனாகவும்‌ இருக்கும்படியாக அவைகள்‌ உபதேசத்துக்கும்‌, 
கடிந்து கொள்ளுதலுக்கும்‌, நீதியைப்‌ படிப்பிக்குதலுக்கும்‌ 
பிரயோஜனமுள்ளவைகளாயிருக்கிறது.”” வேதவசனம்‌ அல்லது 
வேதாகமம்‌ (செய்தி) தேவனால்‌ (மூல ஆதாரம்‌) மனுஷர்களுக்கு 
(கேட்பவர்கள்‌) தரப்பட்டுள்ளது. இவ்வாறாக, தேவனுக்கும்‌ 
மனிதனுக்குமுள்ள செய்தித்‌ தொடர்பில்‌ ஏதேனும்‌ தடங்கல்‌ 
இருப்பினும்‌ அது பின்வரும்‌ மூன்று பகுதிகளில்‌ ஒன்றிலேயே 
இருக்க வேண்டும்‌: அது தேவனின்‌ தவறாகவோ அல்லது 
செய்தியின்‌ தவறாகவோ அல்லது மனித குலத்தின்‌ தவறாகவோ 
இருக்க வேண்டும்‌. தவறு எங்குள்ளது? 





தேவனின்‌ தவறா? 

தேவனுடைய புத்தகத்தை நாம்‌ ஒரே விதமாகப்‌ புரிந்து 
கொள்ள முடியாமல்‌, அதன்‌ விளைவாக வித்தியாசப்பட்ட 
சபைகளாகப்‌ பிரிந்து நிற்பது தேவனுடைய தவறா? 

தேவன்‌ ஜனங்களிடத்தில்‌ புதிராகப்‌ பேசினாரா? விக்ரெ 
காராதனைக்குரிய தெய்வங்கள்‌ பேசுவதை (உண்மையில்‌ 
அவைகள்‌ பேசுவதாயிருந்தால்‌!) அதிக சிரமத்தின்‌ பேரிலேயே 
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புரிந்து கொள்ள முடிவகாகக்‌ கருதப்பட்டது. சில வேளைகளில்‌ 
அவைகளின்‌ செய்தியின்மேல்‌ மனுஷர்கள்‌ கொண்ட 
விசுவாசம்‌ அவர்களை அழிவுக்குக்‌ கூட இட்டுச்‌ சென்றது. 
நமது தேவன்‌ அப்படிப்பட்டவரா? அவர்‌ நம்மை 
இரட்சிப்பது போல நம்பிக்கையூட்டும்‌ ஒரு செய்தியைக்‌ 
கொடுத்து அதன்‌ மூலமாகவே நம்மை அழிக்கிறவரா? 
வேதாகமம்‌ ஒரு புதிராகவோ அல்லது புதிர்களின்‌ தொகுதி 
யாகவோ உள்ளதா? இல்லை! ஒரு மனிதர்‌ இப்படி 
எழுதுகிறார்‌! 
சில ஜனங்கள்‌ நினைத்துக்‌ கொண்டிருப்பதுபோல மனித 
குலத்திற்கு தேவன்‌ இந்த வேதாகமத்தைப்‌ புரியாத புதிராக 
அளிக்கவில்லை. அவர்கள்‌ ஊடுருவி, ஆராய்ச்சி செய்து, பரி 
சோதித்து யூகிக்கின்றனா்‌; அவர்கள்‌ “இந்த இறவுகோலையும்‌” 
“அந்த திறவுகோலையும்‌” முயற்சி செய்கின்றனர்‌; அவர்கள்‌ 
எண்களைக்‌ கூட்டி, எண்களை வகுத்து, எண்களை பெருக்கி, 
எண்களைக்‌ கழித்துப்‌ பார்க்கின்றனர்‌. நிறைவாக, அவர்கள்‌ 
படித்த வேதவசனப்‌ பகுதிக்கு மிகக்கவர்ச்சியாக ஒரு 
“விளக்கம்‌” தருகின்றனர்‌. ... 





வேதாகமம்‌ ஒரு விடுகதையல்ல, அது ஒரு புதிரும்‌ அல்ல; 
அது எதிர்பாராத, மறைவான அர்த்தங்கள்‌ நிறைந்ததும்‌ அல்ல; 
அது ஒரு குறுக்கெழுத்துப்‌ புதிரும்‌ அல்ல.” 


தேவன்‌ நீதியுள்ளவராயும்‌, நாம்‌ வேதாகமத்தைப்‌ புரிந்து 
கொள்ளும்படி எதிர்பார்ப்பவராயும்‌ இருப்பதால்‌ அவார்‌ 
நம்மிடம்‌ புதிர்களின்‌ வழியே பேசுவதில்லை. இரட்சிக்கப்‌ 
படுவதற்கு நாம்‌ சத்தியத்தை அறிய வேண்டும்‌ (யோவா. 8:32). 
நாம்‌ அந்த வசனத்தின்படியே நியாயந்தீர்க்கப்படுவோம்‌ 
(யோவா. 12:48). வசனமே நம்மை நியாயந்தீர்க்கும்‌ என்பதால்‌, 
அதை விடுவிக்க முடியாத புதிர்களாக தேவன்‌ பேசியிருப்‌ 
பாரேயானால்‌ அது ஒரு நியாயமற்ற செயலாயிருந்திருக்கும்‌. 

மேலும்‌, தேவன்‌ அன்புள்ளவராயிருப்பதால்‌ அவர்‌ 
நம்மிடம்‌ புதிராகப்‌ பேசுவது இல்லை. தன்னையே காத்துக்‌ 
கொள்ள முடியாமல்‌ தண்ணீரில்‌ மூழ்கும்‌ ஒருவனைக்‌ கற்பனை 
செய்து பாருங்கள்‌. கரையில்‌ இருக்கும்‌ ஒருவர்‌ அவனை 
நோக்கி, “நீ, நான்‌ சொல்லும்‌ புதிரை விடுவித்தால்‌ உன்னைக்‌ 
காப்பாற்றுவேன்‌” என்று சொன்னால்‌ எப்படியிருக்கும்‌? நாம்‌ 
இழந்து போகப்பட்ட நிலையில்‌, உதவியற்று, நம்பிக்கை 
யற்றுள்ளோம்‌! நம்மை இரட்சிப்பதற்கு முன்பாக நாம்‌ ஒரு 
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புதிரை விடுவிக்க வேண்டும்‌ என்று தேவன்‌ நம்மிடம்‌ 
கேட்பாரா? நமது தேவன்‌ அப்படிப்பட்ட வரல்ல. 

வேறு வார்த்தைகளில்‌ சொல்லுவதானால்‌, தேவன்‌ 
வேதாகமத்தின்‌ மூலம்‌ எந்தப்‌ புதிர்களையும்‌ கொடுத்து 
நம்மிடம்‌ பேசவில்லை. ஏனென்றால்‌ அவர்‌ நீதியுள்ளவரா 
யிருக்கிறார்‌; அப்படிச்‌ செய்வது அநீதியாகும்‌, மேலும்‌ அவர்‌ 
அன்புள்ளவராயிருப்பதால்‌, அப்படிச்‌ செய்வது அவரைப்‌ 
பொருத்தமட்டில்‌ அன்பற்றதாகும்‌. 

மேலும்‌, அது தேவனுடைய தவறுதலாயிருக்கலாம்‌. 
ஏனெனில்‌ மனிதனின்‌ புரிந்து கொள்ளும்‌ தன்மைக்கு மேலாக 
அவர்‌ பேசக்கூடும்‌. அநேகமாக இது சரியானதாகக்‌ காணப்‌ 
படுகிறது. மெய்யாகவே தேவனுடைய எண்ணங்களும்‌, 
வழிகளும்‌ மனிதனுடைய எண்ணங்களைக்‌ காட்டிலும்‌ 
உயர்ந்தவையாயிருக்கிறது (ஏசா. 55:8, ஜெப்‌ பார்க்கவும்‌). 

நமது புரிந்து கொள்ளுதலின்‌ தன்மைக்கேற்ப தேவன்‌ தமது 
எண்ணங்களைப்‌ பொருந்தப்‌ பண்ண முடியாது என்று கூறுவது 
தேவனை மதிக்கும்‌ பாங்கல்ல. சில சமயங்களில்‌ ஒரு 
பேச்சாளரைப்‌ பற்றி நாம்‌, “என்ன ஒரு அற்புதமான பேச்சாளர்‌! 
எவ்வளவு ஆழமாகப்‌ பேசுகிறார்‌!” என்று கூறுகிறோம்‌. 
இவ்வாறு நாம்‌ கூறுவதன்‌ பொருள்‌ என்னவென்றால்‌: “அவர்‌ 
பேச்சு நன்றாகவே உள்ளது, ஆனால்‌ அவர்‌ என்ன சொன்னார்‌ 
என்பதை நான்‌ புரிந்து கொள்ள இயலவில்லை” என்பதே 
யாகும்‌. இப்படிச்‌ சொல்லுவது அப்பேச்சாளருக்கு மதிப்பளிப்‌ 
பதாகாது. ஜனங்கள்‌ புரிந்து கொள்ளும்‌ வகையில்‌ பேச 
முடியாத பேச்சாளர்‌, ஒரு நல்ல செய்தித்‌ தொடர்பாளராக 
இருக்க முடியாது! இருப்பினும்‌, சில பேச்சாளர்கள்‌, மிகவும்‌ 
சிக்கலான விஷயங்களை சராசரி மனிதர்களும்‌ புரிந்து 
கொள்ளும்‌ விதத்தில்‌ பேச முடிகிறது. அவர்களைக்‌ காட்டிலும்‌ 
தேவன்‌ குறைவான இறமையுள்ளவரா? 

இதைப்‌ பற்றிப்‌ பின்வருமாறு சிந்தித்துப்‌ பாருங்கள்‌: 
கடினமான விஷயத்தைக்‌ கூட அறிவுத்‌ திறம்மிக்கதாக்கு 
வதற்கு, ஒரு பேச்சாளர்‌, பேசும்‌ விஷயம்‌, கேட்பவர்களின்‌ 
குன்மை, மற்றும்‌ எப்படிப்‌ பேசுவது என்பதை அறிந்திருத்தல்‌ 
அவசியமாகும்‌. தேவன்‌ நிச்சயமாகவே தமது செய்தியை 
அறிந்துள்ளார்‌. அவர்‌ தம்மைக்‌ கேட்பவர்களையும்‌ முழுமை 
யாக அறிந்துள்ளார்‌, ஏனெனில்‌ அவரே மனிதனை உருவாக்‌ 
கினார்‌. மேலும்‌ எப்படிப்‌ பேசுவது என்பதையும்‌ அவர்‌ அறிந்‌ 
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துள்ளார்‌, ஏனெனில்‌ செய்தித்‌ தொடர்பின்‌ விதிகளை 
வடிவமைத்தவர்‌ அவரே. நிச்சயமாகவே மனிதனின்‌ புரிந்து 
கொள்ளும்‌ தன்மை மற்றும்‌ தேவை ஆகியவைகளுக்கு ஏற்ற 
வகையில்‌ தேவன்‌ தமது எண்ணத்தைத்‌ இசைவாக்க முடியும்‌. 

மனிதன்‌ புரிந்து கொள்ளும்‌ வகையில்‌ தேவன்‌ பேச 
முடியாது என்று சொன்னால்‌, தேவன்‌ சிலவற்றைச்‌ செய்ய 
விரும்பியும்‌, அவரால்‌ அசைச்‌ செய்ய முடியாது என்றே நாம்‌ 
சொல்பவர்களாயிருப்போம்‌. மனிதனோடு செய்தித்‌ தொடர்பு 
கொள்வது தேவனின்‌ வல்லமைக்கு அப்பாற்பட்டதல்ல! நாம்‌ 
புரிந்து கொள்ளக்கூடிய வகையில்‌ தம்மை வெளிப்படுத்தச்‌ 
சித்தமற்றவராகவோ அல்லது இயலாதவராகவோ தேவன்‌ 
இருப்பதில்லை. அது தேவனின்‌ தவறல்ல! 
வேதாகமத்தின்‌ தவறா? 

இது வேதாகமத்தின்‌ தவறா? வேதாகமம்‌ நாம்‌ புரிந்து 
கொள்ள முடியாத நிலையில்‌ உள்ளதா? 





தேவனுடைய சத்தியத்தை வெளிப்படுத்த மனித மொழி 
போதுமானதாய்‌ இல்லையா? அப்படியென்றால்‌, மனித 
மொழி போதுமானதாயிராத ஓரே விஷயம்‌ மகம்‌ மட்டுமே 
யாகும்‌. எல்லாக்‌ காலங்களிலும்‌ எல்லா உண்மைகளும்‌ - 
வரலாறு, விஞ்ஞானம்‌, மின்னனுவியல்‌ இன்னும்‌ பல விஷயங்‌ 
கள்‌ பற்றிய உண்மைகளும்‌ - மனித மொழியில்‌ வெளிப்‌ 
படுத்தப்பட்டுள்ளன. மனிதன்‌ சந்திரனுக்குச்‌ செல்லுமளவு 
தேவையான செய்தித்‌ தொடர்பை அளிக்க மனித மொழி 
போதுமானது என்றால்‌, மனிதன்‌ பரலோகத்திற்குச்‌ செல்லும்‌ 
பாதையைக்‌ காட்ட ஏன்‌ அது போதுமானதாயிராது? 











தேவன்‌ தமது சித்தத்தை மனிதர்களுக்கு வெளிப்படுத்தின 
போது, வார்த்தைகளையே பயன்படுத்தினார்‌. பவுல்‌, அவை 
களை நாங்கள்‌ மனுஷஞானம்‌ போதிக்கிற வார்த்தைகளாலே 
பேசாமல்‌, பரிசுத்த ஆவி போதிக்கிற வார்த்தைகளாலே பேசி...” 
என்று கூறுகிறார்‌ (1 கொரி. 2:13). ஆவியானவரின்‌ வெளிப்பாடு 
வார்த்தைகளின்‌ மூலமாகவே வந்தது. தேவனுடைய செய்தியை 
வெளிப்படுத்த, வார்த்தைகள்‌ போதுமானதாய்‌ இராதிருந்தால்‌, 
தேவன்‌ தாம்‌ செய்வது இன்னதென்று அறியாதவராயிருப்‌ 
பாரே. அவர்‌ வார்த்தைகளைப்‌ பயன்படுத்தினார்‌ என்ற 
உண்மையே, வார்த்தைகள்‌ போதுமானது என்பதை எனக்குக்‌ 
கூறுவதாயிருக்கிறது. 
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மனித மொழி புரிந்து கொள்வதற்கு இயலாத அளவு 
குழப்பமுடையதா? அப்படியிருந்தால்‌, வேதாகமத்தின்‌ 
ஏதாவது ஒரு பகுதி பல பொருள்‌ தருவதாய்‌ இருந்து, அது 
எதைக்‌ குறிக்கிறது என்பதை ஒருவரும்‌ அறியாத வகையில்‌ 
இருப்பதாய்ப்‌ பொருள்‌ தருவதாகும்‌. ஆனால்‌ உண்மையில்‌, 
இதைப்பற்றி மிகச்‌ சிறிதளவே ஒப்புக்‌ கொள்ளாமையுள்ளது. 
உதாரணமாக, இன்றைக்கு அமெரிக்காவின்‌ ஜனாதிபதி யார்‌? 
எப்படி அதை அறிவீர்கள்‌? மனித மொழியில்‌ உங்களுக்கு 
கிடைத்த செய்தித்‌ தொடர்பின்‌ மூலமே இதை நீங்கள்‌ 
அறிவீர்கள்‌ அல்லவா? எனவே என்ன கூறப்பட்டது என்பது 
ஏற்றுக்‌ கொள்ள முடியாத அளவுக்கு மனித மொழி எதுவும்‌ 
நம்மைக்‌ குழப்பக்‌ கூடியது அல்ல. 

உயிர்த்தெழுதல்‌ போன்ற பல விஷயங்களைப்‌ பற்றி 
வேதாகமமானது குழப்பமான நிலையில்‌ இல்லை. இயேசு 
மரித்தோரிலிருந்து எழுந்தார்‌ என்பதை வேதாகமத்தின்‌ 
மொழியிலிருந்து பல்வேறு வகையில்‌ புரிந்து கொள்வதென்பது 
நடக்க வியலாத ஒரு செயலாகும்‌. 





வேதாகமத்தை நாம்‌ ஒரே மாதிரியாகப்‌ புரிந்து கொள்வதில்‌ 
உள்ள பிரச்சனையானது மொழிக்‌ குழப்பத்தினால்‌ 
ஏற்பட்டதல்ல மாறாக மற்ற நூல்களைக்‌ கற்பது போலவே 
வேதாகமத்தையும்‌ கல்லாததேயாகும்‌. வரலாற்றைப்‌ பற்றிய 
ஒரு நூலைக்‌ குறித்து நாம்‌ சொல்வதை கற்பனை செய்து 
பார்ப்போம்‌: “அமெரிக்க தேசத்தின்‌ முதல்‌ ஜனாதிபதியாக 
இருந்தவர்‌ ஜார்ஜ்‌ வாஷிங்டன்‌ அல்லது அவர்கள்‌ வேறு 
யாரையாவது சொல்லியிருக்கலாம்‌ எனவே நான்‌ எனது 
விருப்பத்‌ தோர்வின்படி இதை எடுத்துக்‌ கொள்வேன்‌. ” இவ்வித 
மாய்‌ நாம்‌ வரலாற்றைக்‌ கற்பதில்லை, வேதாகமத்தையும்‌ 
இவ்விதமாய்‌ நாம்‌ கற்கக்‌ கூடாது. வார்த்தைகள்‌ ஒரே 
வேளையில்‌ எதிர்‌ மறையான பொருட்களைக்‌ கொண்டிருக்க 
முடியாது. வேதாகமத்தை நாம்‌ நெருங்குகையில்‌, மொழிக்‌ 
குழப்பம்‌ வந்து நம்மைத்‌ தோல்வியுறச்‌ செய்வதில்லை, மாறாக 
நமது நடக்கையே பிரச்சனையாக உள்ளது. எனவே 
வேதாகமத்தின்மேல்‌ எத்தவறும்‌ இல்லையென்றே நாம்‌ முடிவு 
செய்கிறோம்‌. 








மனிதனின்‌ தவறா? 
நாம்‌ வேதாகமத்தை ஒரே மாதிரியாகப்‌ புரிந்துகொள்ள 
முடியாமலிருப்பது மனிதனின்‌ தவறா? வேதாகமத்திற்கு 
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வித்தியாசப்பட்ட விளக்கங்கள்‌ உண்டானது வேதாகமத்தின்‌ 
தவறாகவோ அல்லது தேவனின்‌ தவறாகவோ இல்லாத 
பட்சத்தில்‌ அது நிச்சயமாகவே மனிதனின்‌ தவறாகவே இருக்க 
வேண்டும்‌. மனிதர்கள்‌ வேதவாக்கியங்களுக்கு தவறான 
விளக்கமளிக்கின்றனர்‌. இதன்‌ விளைவாக அவர்கள்‌ வேதவாக்கி 
யங்களை தவறாகப்‌ புரிந்து கொள்கின்றனர்‌. எனவே அவர்கள்‌ 
தேவனுடைய சித்தத்திற்குக்‌ கீழ்ப்படி யத்‌ தவறுகின்றனர்‌. 

“மனிதர்கள்‌ ஏன்‌ வேதாகமத்தை ஓரே மாதிரியாகப்‌ புரிந்து 
கொள்வதில்லை?” என்று ஜனங்கள்‌ கேட்கின்றனர்‌. “ஏனெனில்‌ 
அவர்கள்‌ வேதாகமத்தைப்‌ புரிந்து கொள்வதில்லை, அவ்வளவு 
தான்‌” என்பது இதற்கு ஒரு பதிலாகும்‌. அவர்கள்‌ வேதாகமத்‌ 
தைத்‌ தவறாகப்‌ புரிந்து கொண்டிருக்கலாம்‌, ஆனால்‌ தேவனு 
டைய நூலில்‌ இருந்து மனிதர்கள்‌ முரண்பட்ட அர்த்தங்களைப்‌ 
பெறுவார்களானால்‌, அவர்கள்‌ அதைப்‌ புரிந்துகொள்ள 
வில்லை என்பதே உறுதியாகும்‌. 


மனிதர்கள்‌ வேதாகமத்திற்கு ஏன்‌ 
தவறான விளக்கம்‌ தருகின்றனார்‌? 

இது பலர்‌ வேதாகமத்திற்கு ஏன்‌ தவறான விளக்கம்‌ 
தருகின்றனர்‌? என்ற கேள்விக்கு நம்மை இட்டுச்‌ செல்கிறது. 
இதற்கு பல பதில்கள்‌ இருப்பது சாத்தியமாகும்‌. 

சிலர்‌ வேதாகமத்கைக்‌ கற்பதில்லை, அவர்களின்‌ வேதா 
கமங்கள்‌ அலமாரிகளில்‌ தூசி படிந்து கடக்கும்‌. சிலர்‌, “வேதா 
கமத்தை நான்‌ அந்த வழியில்‌ புரிந்து கொள்ளவில்லை” என்று 
கூறும்பொழுது, அவர்கள்‌ அதை எப்போதுமே கல்லாமலிருப்ப 
தால்தான்‌ புரிந்து கொள்ளாமல்‌ இருக்கிறார்கள்‌. சார்லி பிரவு 
னின்‌ கேலிச்‌ சித்திரத்தில்‌ வரும்‌ பாத்திரங்கள்‌ போல்‌ சிலர்‌ 
உள்ளனர்‌. அவர்கள்‌, “வெளிப்படுத்தின விசேஷத்தை நன்கு 
கற்ற சிலரைச்‌ சந்திக்கும்‌ வரையிலும்‌, நான்‌ என்னை அந்நூலில்‌ 
கேர்ச்சியுடையவனாகவே எண்ணிக்‌ கொண்டிருந்தேன்‌” 
என்கின்றனர்‌. நீங்கள்‌ சிறப்பான வகையில்‌ முயற்சி செய்து 
வேதாகமத்தைக்‌ கற்றுக்‌ கொள்ளாத வரையில்‌, வேதாக 
மத்கைச்‌ சரியாகப்‌ புரிந்து கொள்ள முடியும்‌ என்று எதிர்பார்க்க 
முடியாது! (மத்‌. 5:6; 2 தீமோ. 2:15; 1 பேது. 2:2). 

சிலர்‌ வேதாகமத்தை சத்தியம்‌ என்று ஏற்றுக்‌ கொள்வ 
தில்லை. அவர்கள்‌ வேதாகமத்தில்‌ சத்தியம்‌ இருக்கிறது என்று 
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சொல்கின்றனர்‌, ஆனால்‌ வேதமே சத்தியம்‌ என்று அவர்கள்‌ 
விசுவாசிப்பதில்லை. அவர்கள்‌, சத்தியம்‌ தவறானவைகளோடு 
கலந்துள்ளது என்றும்‌, உண்மைகள்‌ கட்டுக்கதைகளோடு 
கலந்துள்ளது என்றும்‌ நம்புகின்றனர்‌. சில விஷயங்களில்‌ 
வேதாகமம்‌ நம்புவதற்குரியதல்ல என்று அவர்கள்‌ எண்ணும்‌ 
போது, எவ்விதம்‌ அதற்குச்‌ சரியான விளக்கம்‌ தர அவர்களால்‌ 
முடியும்‌? வேதத்தைப்‌ புரிந்து கொள்ள, வேதவசனங்கள்‌ பற்றி 
சரியான எண்ணம்‌ கொண்டிருத்தல்‌ தேவை: நீங்கள்‌ வேதா 
கமத்தை தேவனுடைய வார்த்தை என்று ஏற்றுக்‌ கொள்ள 
வேண்டும்‌ (1 தெச. 2:13) மற்றும்‌ அதை நீங்கள்‌ நேசிக்க 
வேண்டும்‌ (2 தெச. 2:8-11). 

சிலருக்குப்‌ பிழையிலேயே விசேஷித்த அக்கறை 
(இருக்கிறது. “விசேஷித்த அக்கறை” என்பதை “மாற்றத்தின்‌ 
போது இழந்துபோகிற ஏதாவதொன்றில்‌ காட்டப்படுகிற ஒரு 
ஆர்வம்‌” என்று அகராதி விளக்கமளிக்கிறது. பிரஸ்பிட்டேரியன்‌ 
சபையில்‌ அபிஷேகம்‌ பெற்றுக்‌ கொண்டிருந்த சீரமைப்பு 
இயக்கத்தை சேர்ந்த ஒரு தலைவரிடம்‌, “பிலடெல்பியா 
விசுவாச அறிக்கையை நீங்கள்‌ ஏற்றுக்‌ கொள்கிறீர்களா” 
என்று கேட்கப்பட்டது. தன்னுடைய விசுவாசத்திலேயே 
நிலைதடுமாறிக்‌ கொண்டிருந்த அவர்‌, “நான்‌ பார்க்கிற 
அளவுவரை அது வேதாகமத்தோடு ஒத்துப்‌ போடுறது” என்று 
விடையளித்தார்‌. சிலர்‌ இதற்கு எதிர்மாறாகச்‌ செய்கிறார்கள்‌: 
அவர்களுடைய கொள்கையோடு ஒத்துப்‌ போறெ அளவுக்கு 
மாத்திரமே அவர்கள்‌ வேதாகமத்தை ஏற்றுக்‌ கொள்கிறார்கள்‌. 

சத்தியத்தில்‌ போதிக்கப்பட்ட ஜனங்கள்‌ சில வேளைகளில்‌ 
தங்கள்‌ பிரசங்கியாரிடம்‌ சென்று “இது என்ன?” என்று 
அவர்களிடம்‌ கேட்கின்றனர்‌. அவர்கள்‌ கற்றுக்‌ கொண்டிருந்த 
கருத்துக்களுடன்‌ பிரசங்கியார்‌ ஓத்துப்‌ போகாதது பற்றி 
அவர்கள்‌ வியப்படைகின்றனர்‌. ஆனால்‌ அவர்கள்‌ ஏன்‌ 
வியப்படைய வேண்டும்‌? ஒரு சபை போதிப்பதை நம்புவதில்‌ 
அந்த சபையில்‌ பிரசங்கிப்பவர்‌ விசேஷித்த அக்கறை 
கொண்டி ருப்பதில்லையா? அவரது வாழ்க்கையே அதைத்தான்‌ 
சார்ந்திருக்கின்றது! வித்தியாசப்பட்ட போதனை சரியான 
தென்று சம்மதிக்க அவர்‌ ஏன்‌ விரும்ப வேண்டும்‌? 

நாம்‌ ஏற்கனவே நம்புகின்றது எதுவோ, அதில்‌ நாம்‌ 
எல்லாருமே விசேஷித்த ஆர்வம்‌ காட்டுபவர்களாயிருக்கி 
றோம்‌. உங்கள்‌ நம்பிக்கையை மாற்றிக்கொண்டால்‌, அது 











173 


நீங்கள்‌ சிலவற்றை இழக்கக்‌ காரணமாகாதா? எனவே 
வேதாகமத்கைச்‌ சரியாகப்‌ புரிந்து கொள்ளத்‌ தேவைப்படுவது 
என்ன? ஒரு நேர்மையான இருதயமேயாகும்‌ (லூக்‌. 8:15). 
உங்களுக்கு நேர்மையான இருதயம்‌ இருந்தால்‌, சத்தியத்தை 
அணைத்துக்‌ கொள்வதற்காக எதை வேண்டுமானாலும்‌ - 
எவ்வளவு பயனுள்ளதாகவோ, வசதியானதாகவோ அல்லது 
ஆறுதலானதாகவோ இருப்பினும்‌ அவைகளை இழந்துவிடத்‌ 
குயாராயிருப்பீர்கள்‌. 

சிலர்‌, பேதகமான சிந்தனையுடன்‌ வேதாகமத்தை நோக்கு 
கின்றனர்‌. இது அவர்கள்‌ ஒரு வண்ணக்‌ கண்ணாடியின்‌ வழியே 
பார்ப்பதற்கு ஒப்பாய்‌ உள்ளது. சிவப்புக்‌ கண்ணாடியின்‌ 
வழியே பார்த்தால்‌ உலகம்‌ முழுவதும்‌ சிவப்பாகவே தெரியும்‌, 
ஊதாக்‌ கண்ணாடியின்‌ வழியே பார்த்தால்‌ உலக முழுவதும்‌ 
ஊதா வண்ணமாகவே தெரியும்‌. வேதாகமத்தைப்‌ பொறுத்த 
மட்டில்‌ ஜனங்கள்‌ இப்படித்தான்‌ உள்ளனர்‌. அவர்கள்‌ 
ஏற்கனவே கொண்டுள்ள நம்பிக்கைகளுக்கு உறுதிப்பாட்டைக்‌ 
காண்பதற்காக வேதாகமத்திடம்‌ செல்கின்றனர்‌. வேதா 
கமத்தை அவர்கள்‌ அந்த வழியில்‌ அணுகும்போது, அவர்கள்‌ 
காண விரும்புவதைக்‌ கண்டடை கின்றார்கள்‌. 

பேதக சிந்தனைகள்தான்‌ கிறிஸ்துவின்‌ உரிமைகோருதல்‌ 
களைக்‌ காணாதபடிக்கு யூதர்களைக்‌ குருடாக்கினது. அவர்கள்‌ 
முன்‌ தர்மானித்திருந்த மாதிரிக்கு அவர்‌ ஒத்து வராததால்‌, 
அவரைச்‌ சிலுவையில்‌ அறைந்தனர்‌. “இந்தக்‌ கல்லின்மேல்‌ என்‌ 
சபையைக்‌ கட்டுவேன்‌” என்று இயேசு கூறின மத்‌. 16:18 
வசனப்‌ பகுதியைப்‌ பற்றி நான்‌ ஒருவரிடம்‌ கலந்துரையாடி, 
அதன்‌ மூலம்‌ வேதாகமம்‌ அகில உலகிற்கான ஒரு மூப்பரைக்‌ 
குறிப்பிட வில்லை என்பதைப்‌ போதிக்க முயன்றேன்‌. அதற்கு 
அவர்‌, “அனால்‌ எனது விசுவாசத்துடன்‌ நான்‌ அதைப்‌ 
படிக்கும்போது, அதில்‌ நான்‌ அகில உலகத்திற்குமான ஒரு 
மூப்பரைக்‌ காண்கின்றேனே” என்று பதில்‌ அளித்தார்‌. 

நம்மிடம்‌ ஏற்கனவே உள்ள நம்பிக்கைகளோடு வேதாகமத்‌ 
தைப்‌ படிக்க நாம்‌ முற்படும்போது, நாம்‌ விரும்புன்றவை 
களை மட்டுமே அதில்‌ காணும்‌ அபாயம்‌ உள்ளது. நமக்குத்‌ 
தேவைப்‌ படுவது என்ன? ஒரு திறந்த மனம்‌ - மற்றும்‌ பெரோயா 
பட்டணத்தாரின்‌ வழக்கம்‌ ஆகும்‌, அவர்கள்‌ பவுல்‌ போதித்தது 
சரியானதுதானா என்று காண வேத வசனங்களை ஆராய்ந்து 
பார்த்தார்கள்‌ (அப்‌. 17:11). வேதாகமத்தகைச்‌ சரியாக விளக்கம்‌ 
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பண்ணுவதற்கு, வேதவசனங்களைப்‌ பேதக சிந்தனையின்றி 
ஆராய்ந்து பாருங்கள்‌, நீங்கள்‌ போதிக்கப்பட்டிருப்பது 
சத்தியமா இல்லையா என்பதையும்‌ கண்டுபிடிக்க இது உதவும்‌. 

தங்கள்‌ கருத்துக்களைப்‌ புகுத்துவதற்காகச்‌ சிலர்‌ வேத 
வசனங்களைப்‌ புரட்டுகின்றனர்‌. பேதுரு, பவுலின்‌ நிருபங்‌ 
களில்‌ உள்ள சில கருத்துக்களை, “கல்லாதவர்களும்‌, உறுதி 
யில்லாதவர்களும்‌ மற்ற வேதவாக்கியங்களைப்‌ புரட்டுறெது 
போலத்‌ தங்களுக்குக்‌ கேடுவரத்தக்கதாக இவைகளையும்‌ 
புரட்டுகிறார்கள்‌” (2 பேது. 3:16) என்று கூறினார்‌. ஒருவர்‌ தமது 
கருத்திற்கேற்றவாறு வேதவசனங்களைப்‌ புரட்டுவதென்றால்‌: 
“நான்‌ சொல்ல விரும்புவதை அது சொல்லாவிட்டால்‌, நான்‌ 
அதை அவ்விதம்‌ சொல்ல வைப்பேன்‌” என்பதாகும்‌. 1 கொரி. 
1:17ல்‌ பவுல்‌ கூறியதை உதாரணத்திற்கு எடுத்துக்‌ கொள்ளலாம்‌: 
“ஞானஸ்நானத்கைக்‌ கொடுக்கும்படி கிறிஸ்து என்னை 
அனுப்பவில்லை” என்றால்‌ ஞானஸ்நானம்‌ முக்கியமானதல்ல 
என்று இவர்கள்‌ சொல்கின்றனர்‌. ஆனால்‌ புதிய ஏற்பாடு, 
ஞானஸ்நானத்தின்‌ முக்கியத்துவத்தை வலியுறுத்துகிறது. 

நாம்‌ ஏற்கனவே கொண்டுள்ள நம்பிக்கைகளுக்கு மாறான 
வைகளை வேதாகமமானது நமக்குப்‌ போதித்தால்‌, வேத 
வசனங்களை நமது நம்பிக்கைக்கேற்றபடி வளைப்பதைக்‌ 
காட்டிலும்‌, வேதவசனத்திற்கு ஏற்றவாறு நமது நம்பிக்கைகளை 
மாற்றிக்‌ கொள்வதே அவசியமாகும்‌. 

வேதாகமத்தைக்‌ கற்பதில்‌ சிலர்‌ தவறான முறைகளைப்‌ 
பயன்படுத்துன்றனர்‌. சில ஜனங்கள்‌ நல்ல மனமுள்ளவார்‌ 
களாய்‌, வேதாகமத்தை மதிப்பவர்களாய்‌, பேதக சிந்தனையற்று 
இருக்கின்றனர்‌. இருப்பினும்‌, விளக்கம்‌ அளிப்பதின்‌ அடிப்‌ 
படை விதிகளை ஒதுக்கித்‌ தள்ளுவதன்‌ மூலம்‌ அவர்கள்‌ தவறு 
செய்கின்றனர்‌. அவ்விதிகள்‌ கீழே தரப்பட்டுள்ளது: 





1. சந்தர்ப்பத்தைக்‌ கவனியுங்கள்‌. யார்‌ பேசுவது? யாருக்குப்‌ 
பேசப்படுகிறது? எப்பொழுது? என்ன நோக்கத்திற்காகப்‌ 
பேசப்படுகிறது? என்று கேளுங்கள்‌. 

2. அவ்விஷயத்தைப்‌ பற்றிய எல்லா உண்மைகளையும்‌ 
பெறுங்கள்‌. 

3. சிக்கலான பகுதிகளுக்கு, சுலபமான பகுதிகளே விளக்கம்‌ 
அளிக்கட்டும்‌. 

4. நேரடியான மற்றும்‌ உருவகமான பேச்சுக்களுக்கிடையே 
வித்தியாசத்தைக்‌ கண்டுணருங்கள்‌. 
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2. “இவ்வசனம்‌ எனக்கு எம்முறையில்‌ நடைமுறைப்‌ 
படுத்தப்படும்‌?” என்று கேளுங்கள்‌. 

உதாரணமாக, கிறிஸ்துவின்‌ மறுவருகை பற்றி போதிக்கை 
யில்‌, அவர்‌ பூமியில்‌ அப்பொழுது ஒரு இராஜ்யத்தை ஏற்படுத்தி 
அதில்‌ ஆயிரம்‌ வருடங்கள்‌ அரசாளுவார்‌ என்று போதிப்பதன்‌ 
மூலம்‌ இவ்விதியை மீறுகன்றனர்‌. உருவகமான மற்றும்‌ 
தெளிவற்ற வசனப்‌ பகுதிகளைக்‌ கொண்டு இவற்றை விளக்கப்‌ 
படுத்தி, கிறிஸ்துவின்‌ இராஜ்யமானது இவ்வுலகத்திற்குரியதல்ல 
(யோவா. 18:36) என்பது போன்ற தெளிவான வேத வசனப்‌ 
பகுதிகளை இதற்குப்‌ பயன்படுத்தாமல்‌ விட்டு விடுகின்றனர்‌. 

சத்தியத்தின்‌ மேல்‌ சிலர்‌ போதிய அளவு அன்பு செலுத்‌ 
தாமையே வேதாகமத்தின்‌ இவ்விதமான தவறான விளக்கங்‌ 
களுக்கு அடிப்படையாய்‌ உள்ளது. 2 தெச. 2:10-12ஐக்‌ 
கவனியுங்கள்‌. 





... கெட்டுப்போறெவர்களுக்குள்ளே அநீதியினால்‌ உண்டாகும்‌ 
சகலவித வஞ்சகத்தோடும்‌ இருக்கும்‌. இரட்சிக்கப்‌ 
படத்தக்கதாய்ச்‌ சத்தியத்தின்மேலுள்ள அன்பை அவர்கள்‌ 
அங்கெரியாமற்போனபடியால்‌ அப்படி நடக்கும்‌. ஆகையால்‌ 
சத்தியத்தை விசுவாசியாமல்‌ அநீதியில்‌ பிரியப்படுகிற யாவரும்‌ 
ஆக்கினைக்குள்ளாக்கப்படும்படிக்கு அவர்கள்‌ பொய்யை விசு 
வாசிக்கத்‌ தக்கதாக கொடிய வஞ்சகத்தைத்‌ தேவன்‌ 
அவர்களுக்கு அனுப்புவார்‌. 





இது, (1) சிலர்‌ ஆக்கினைக்குள்ளாவார்கள்‌. (2) அவர்கள்‌ 
பொய்யை விசுவாசிக்கிறகினால்‌ ஆக்கினைக்குள்ளாவார்கள்‌. 
(3) அவர்கள்‌ பொய்யை விசுவாசிக்கத்தக்கதாக கொடிய வஞ்ச 
கத்தைக்‌ தேவன்‌ அவர்களுக்கு அனுப்புவார்‌. (4) “சத்தியத்தின்‌ 
மேலுள்ள அன்பை அவர்கள்‌ அங்கிகரியாமல்‌ போனபடியால்‌” 
அந்தப்‌ பொய்யை விசுவாசிக்கத்‌ தக்கதாக அழிவுக்கான 
யூகத்திற்கு அவர்களை ஓப்புவிப்பார்‌. சத்தியத்தின்‌ மீதுள்ள 
அன்பு ஒரு மனிதரின்‌ சிந்தனையைவிட்டு நீங்கும்போது அந்த 
வெற்றிடத்தை ஒரு பொய்‌ வந்து நிரப்புகின்றது. இயேசு, 
“தேடுங்கள்‌ கண்டடைவீர்கள்‌” என்று கூறினார்‌ (மத்‌. 7:7). 
சத்தியத்தை அறியும்படி நாம்‌ ஊக்கத்துடன்‌ தேடினால்‌ நாம்‌ 
அதைக்‌ கண்டடைவோம்‌! ஜனங்கள்‌ ஊக்கமாய்த்‌ தேடுமள 
வுக்கு சத்தியத்தின்மேல்‌ அன்பு செலுத்துவதில்லை என்பதே 
பிரச்சனை! 
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முடிவுரை 

மனிதர்கள்‌ வேதாகமத்திற்கு வித்தியாசமான விளக்கங்கள்‌ 
கொடுப்பது ஏன்‌? என்ற கேள்விக்கு இன்னும்‌ பல காரணங்கள்‌ 
இருந்தபோதிலும்‌ மேற்கண்டவைகள்‌ நமக்கு போதுமான 
தாயிருக்கும்‌. 

இக்கருத்துக்களை நீங்கள்‌ ஏற்றாலும்‌ மறுத்தாலும்‌, மக்கள்‌ 
ஒத்துக்‌ கொள்ளாமல்‌ போவது, அது தேவனுடைய தவறோ 
அல்லது வேதாகமத்தின்‌ தவறோ அல்ல என்பதை நிச்சயமாய்‌ 
நீங்கள்‌ ஏற்க வேண்டும்‌. அது மனிதார்களாகிய நமது தவறுதான்‌! 
நாம்‌ ஒன்றில்‌ ஒத்துக்‌ கொள்ளாமல்‌ போகும்போது, நான்‌ 
கூறுவது சரியில்லாமல்‌ இருக்கலாம்‌ மற்றும்‌ நீங்கள்‌ கூறுவது 
சரியில்லாமல்‌ இருக்கலாம்‌! ஆனால்‌ வேதாகமம்‌ சரியானது! 
நாம்‌ இருவருமே சத்தியத்தை தவற விட்டிருக்கலாம்‌. ஆனால்‌ 
சத்தியம்‌ என்றும்‌ உள்ளது. அது வேதாகமத்தில்‌ காணப்பட 
முடியும்‌! 

அநேகர்‌ வேதாகமத்திற்குத்‌ தவறாக விளக்கமளிப்பதால்‌, 
எனது விளக்கம்‌ சரியானதென்று நான்‌ எப்படி நிச்சயிக்க 
முடியும்‌? தெளிவான வேக வசனப்பகுதிகளை விளக்கமளியுங்‌ 
கள்‌. உதாரணமாக, சுவிசேஷத்தில்‌ உண்மைகளும்‌, கட்டளை 
களும்‌, மற்றும்‌ வாக்குத்தத்தங்களும்‌ உள்ளன. சுவிசேஷத்‌ 
தினால்‌ இரட்சிப்படைவதற்கு அடிப்படை உண்மைகளை 
விசுவாசியுங்கள்‌, தெளிவான கட்டளைகளுக்குக்‌ கீழ்ப்படியுங்‌ 
கள்‌, தெளிவான வாக்குத்தத்தங்களை நாடுங்கள்‌! நீங்கள்‌ 
கிறிஸ்தவரல்லவென்றால்‌, இயேசு தேவனுடைய குமாரன்‌ 
என்று விசுவாசியுங்கள்‌; மனந்திரும்பி ஞானஸ்நானம்‌ பெற 
வேண்டும்‌ என்ற தெளிவான கட்டளைக்குக்‌ கீழ்ப்படியுங்கள்‌ 
(அப்‌. 2:38); அப்போது பரிசுத்த ஆவியின்‌ வரம்‌, பாவமன்னிப்பு 
மற்றும்‌ நித்திய ஜீவனின்‌ நம்பிக்கை என்ற வாக்குத்தத்தத்தைப்‌ 
பெறுவீர்கள்‌! இது எளிமையானதல்லவா? 

உங்கள்‌ அறிவின்படி செயல்பட்டு கர்த்தர்‌ உங்களைச்‌ 
செய்யும்படி கூறுபவற்றை என்‌ செய்யக்‌ கூடாது? 




















குறிப்புகள்‌ 
‘Jesse Lyman Hurlbut. The story of the Christian Church. 
Fanning Yatar Tant. "The Bible is not a Conundrum." 
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* ீகள்வி: 
“இர சிக்கப்பட நாம்‌ ஆவியினாலே 
நடத்தப்பட Bவண்ருமென்றால்‌, 
இந்நாம்களில்‌ நாம்‌ எவ்விதம்‌ 
பரிசுத்த ஆவியினால்‌ வழி 
ஊடத்துப்படக்‌ கூறும்‌?” 


க நூறுல்‌? 

பரிசுத்த ஆவியானவர்மேல்‌ உள்ள ஆர்வத்தின்‌ 
மறுமலர்ச்சி சமீபத்திய வருஷங்களில்‌ வந்ததினால்‌, ஆவிக்குரிய 
இயக்கம்‌ உண்டாயிற்று. இதில்‌ ஈடுபடுவோர்‌ பரிசுத்த 
ஆவியானவரின்‌ வல்லமையினால்‌ தாங்கள்‌ அந்நிய பாஷை 
களில்‌ பேசமுடியும்‌ என்று காண்பிப்பதே இவ்வியக்கத்தின்‌ 
முதன்மை நோக்கமாயுள்ளது. அவர்கள்‌ அதைச்‌ செய்கின்‌ 
றார்களா? இல்லையா? என்பது ஒரு முக்கியமான கேள்வியாய்‌ 
உள்ளது. ஆனால்‌ பரிசுத்த ஆவியானவரைப்பற்றி இதைக்‌ 
காட்டிலும்‌ அதிக முக்யெத்துவம்‌ பெற்ற வேறொரு கேள்வி 
உண்டு: நமது இரட்சிப்பில்‌ பரிசுத்த ஆவியானவரின்‌ பங்கு 
என்ன? 

நாம்‌ இரட்சிக்கப்படுவதற்குப்‌ பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ 
சிலவற்றைச்‌ செய்ய வேண்டியுள்ளது. நாம்‌ ஆவியானவரால்‌ 
புதுப்பிறப்பை அடைகிறோம்‌ (யோவா. 3:5); நாம்‌ ஆவியான 
வருக்குள்‌ நீதிமான்களாக்கப்படுகன்றோம்‌ (1 கொரி. 6:11); நாம்‌ 
ஆவியானவரின்‌ புதிதாக்குதலினால்‌ இரட்சிக்கப்படுகிறோம்‌ 
(தீத்து 3:5). இன்றைய நாளில்‌ நீங்கள்‌ இரட்சிக்கப்பட 
வேண்டுமென்றால்‌, நீங்கள்‌ ஆவியானவரால்கான்‌ இரட்சிக்கப்‌ 
பட வேண்டும்‌. 

பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ எவ்விதம்‌ இரட்சிக்கின்றார்‌? 
இதற்குரிய பதில்‌ ரோமர்‌ 8:14ல்‌ காணப்படுகிறது: “மேலும்‌ 
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எவர்கள்‌ தேவனுடைய ஆவியினால்‌ நடத்தப்படுகிறார்களோ, 
அவர்கள்‌ தேவனுடைய புத்திரராயிருக்கிறார்கள்‌.”” ஆவியான 
வரால்‌ இரட்சிக்கப்படுவதற்கு நீங்கள்‌ ஆவியானவரால்‌ 
நடத்தப்பட வேண்டுமென்று நான்‌ உறுதியாய்க்‌ கூறுகன்றேன்‌! 
இப்பொழுதுதான்‌ இக்கேள்வி வருகிறது: “இரட்சிக்கப்பட நாம்‌ 
ஆவியினால்‌ நடத்தப்பட வேண்டுமென்றால்‌, இந்நாட்களில்‌ 
நாம்‌ எவ்விதம்‌ பரிசுத்த ஆவியினால்‌ வழி நடத்தப்படக்‌ கூடும்‌?” 
இதற்கு விடையளிக்க நாம்‌, முதலாவது, பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ 
நம்மை எவ்விதம்‌ வழி நடத்துகிறார்‌ என்றும்‌ இரண்டாவது, 
பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ நம்மை எங்கு வழி நடத்துகிறார்‌ என்றும்‌ 


கேட்போம்‌. 





பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ நம்மை 
எவ்விதம்‌ வழி நடத்துகிறார்‌? 
பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ நம்மை எவ்விதம்‌ வழி நடத்துகிறார்‌? 
குறைந்த பட்சம்‌ மூன்று சாத்தியக்‌ கூறுகள்‌ இதற்குத்‌ தரப்பட 
முடியும்‌: 


ஒரு அற்புதத்தின்‌ வழியாகவா? 

பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ நேரடியாக மற்றும்‌ அற்புத விதமாக 
நம்மை இரட்சிப்புக்குள்‌ வழி நடத்துகின்றாரா? அவர்‌ இரவின்‌ 
அமைதியில்‌ நம்முடன்‌ பேசுகின்றாரா? அவர்‌ விசேஷித்த 
வெளிப்பாடுகளை நமக்குத்‌ தருகின்றாரா? இந்நாட்களில்‌ 
ஜனங்களை தூதர்கள்‌ வந்து சந்திக்கின்றார்களா? தேவன்‌ “ஒரு 
சிறிய, ஆழ்ந்த குரலில்‌” பேசுகின்றாரா? 

கடந்த காலங்களில்‌ தேவன்‌ இவ்விதமாய்‌ ஜனங்களை வழி 
நடத்தினார்‌ என்பது தெளிவாய்‌ தெரிகிறது. ஆனால்‌ இது ஒன்று 
மட்டுமே, இந்நாட்களிலும்‌ அவர்‌ அதே வழியில்‌ ஜனங்களை 
வழி நடத்திக்‌ கொண்டிருக்கிறார்‌ என்று நிரூபிக்க மாட்டாது. 
ஏன்‌? ஏனென்றால்‌, தேவன்‌ வெவ்வேறு யுகங்களில்‌ 
ஜனங்களிடம்‌ வெவ்வேறு வகையில்‌ செயலாற்றியுள்ளார்‌. 
அவர்‌ வெவ்வேறு வழிகளில்‌ ஜனங்களிடம்‌ பேசியிருக்கிறார்‌ 
(எபி. 1:1, 2). மேலும்‌, கடந்த காலங்களில்‌ செய்ததையே தேவன்‌ 
மறுபடியும்‌ செய்து கொண்டிருப்பதில்லை. எடுத்துக்காட்டாக, 
உலகத்தை சிருஷ்டித்தல்‌, அவரது குமாரனை அனுப்புதல்‌ 
அல்லது வேதாகமத்தில்‌ அவரது ஏவுதல்‌ போன்றவற்றை அவர்‌ 
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மறுபடியும்‌ மறுபடியும்‌ செய்து கொண்டிருக்கவில்லை. 
இவ்வாறாக, “தேவன்‌ என்ன செய்திருக்கிறார்‌?” என்பதோ 
“தேவன்‌ என்ன செய்யக்‌ கூடும்‌” என்பதோ கேள்வியாக 
இல்லாமல்‌, “இன்றைய நாட்களில்‌ தேவன்‌ என்ன செய்கிறார்‌?” 
என்பதே கேள்வியாய்‌ உள்ளது. 

அற்புத வரங்களின்‌ காலம்‌ முடிவடைந்ததாக வேதாக 
மத்தில்‌ போதிக்கப்படுவதால்‌, தேவன்‌ இந்நாட்களில்‌ ஜனங்‌ 
களை நேரடியாகவோ அல்லது அற்புதமாகவோ நடத்துவதோ 
அல்லது வழி நடத்துவதோ இல்லையென்று ஆலோசிக்கின்‌ 
றோம்‌. அற்புதங்களின்‌ காலம்‌ முடிந்து விட்டது என்று நான்‌ 
ஏன்‌ சொல்லுகின்றேன்‌? ஏனென்றால்‌, ஆவியானவரால்‌ ஏவப்‌ 
பட்டு, பவுல்‌ அதை முதலில்‌ கூறியுள்ளார்‌! அவர்‌, பரிசுத்த 
ஆவியானவரின்‌ வரங்களைப்பற்றி 1 கொரிந்தியர்‌ 12ல்‌ 
பேசினார்‌. பின்பு 1 கொரிந்தியர்‌ 13ல்‌, “நிறைவானது வரும்‌ 
போது” இந்த அற்புதங்களின்‌ வரம்‌ ஒழிந்து போகும்‌ என்று 
கூறினார்‌ (1 கொரி. 13:8-10). இது உண்மையில்‌ நடந்தது என்று 
நான்‌ நம்புகின்றேன்‌. அந்நிய பாஷை பேசுதல்‌, குணமாக்கும்‌ 
வல்லமை, அறிவை உணர்த்தும்‌ வரம்‌ ஆகியவை உட்பட 
பரிசுத்த ஆவியின்‌ அற்புத வரங்கள்‌ யாவும்‌ நிறைவுற்று 
விட்டன. இந்நாட்களில்‌ அவைகளுக்கு அவசியமில்லை. 
அப்போஸ்தலர்களின்‌ வசனங்களை உறுதிப்படுத்துவதற் 
காகவே அவை தரப்பட்டன (மாற்கு 16:17-20; எபி. 2:2-4), 
ஆனால்‌ அவ்வசனங்கள்‌ இன்று உறுதிப்படுத்தப்பட்டுள்ளன. 
இன்றைக்கு அவைகளுக்கு நிரூபணம்‌ தேவையில்லை, புதிய 
ஏற்பாடு எழுதப்பட்ட காலத்தில்‌ நடந்ததுபோல, இன்றைய 
நாட்களில்‌ மக்கள்‌ குணப்படுத்தப்படுவதில்லை (எடுத்துக்‌ 
காட்டாக, அப்‌. 3ல்‌ காணப்படும்‌ அற்புதத்தையும்‌, இன்றைய 
நாட்களில்‌ “அற்புதம்‌” என்பதாகச்‌ சொல்லப்படுபவைகளையும்‌ 
ஒப்பிட்டுப்‌ பாருங்கள்‌). தேவனுடைய வெளிப்படுத்துதல்‌ 
நிறைவேறியபோது சபையானது பக்குவம்‌ பெற்றது, இது 
அற்புதங்களின்‌ காலம்‌ முடிவடைந்ததைக்‌ குறித்தது. 
அற்புதவரங்கள்‌ நிறைவேறி முடிந்து விட்டதால்‌, பரிசுத்த 
ஆவியானவரால்‌ அற்புதமாகவோ அல்லது இயற்கைக்கு 
அப்பாற்பட்ட தன்மையிலோ வழி நடத்துதலைப்‌ பெறுவோம்‌ 
என்று நாம்‌ எதிர்பார்க்கக்‌ கூடாது. 

ஒருவேளை பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ நேரடியாகவோ அல்லது 
அற்புதமாகவோ மக்களிடம்‌ கிரியை செய்வதாயிருப்பினும்‌, 
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அக்கரியைகளின்‌ மூலம்‌ அவர்‌ மக்களை இரட்சிப்பார்‌ என்ப 
தற்கு எவ்வித அடையாளமும்‌ இல்லை! புதிய ஏற்பாட்டில்‌, 
பொதுவாக பரிசுத்த ஆவியானவரின்‌ அற்புதமான வழிகாட்டு 
குல்கள்‌ யாவும்‌ ஏற்கனவே கிறிஸ்துவின்‌ சீஷர்களாயிருந்தவர்‌ 
களுக்குத்தான்‌ கிடைத்தனவேயன்றி, கிறிஸ்துவின்‌ சரீ£ரத்துக்குப்‌ 
புறம்பே இருந்தவர்களுக்குக்‌ கிடைக்கவில்லை. அவர்களும்‌ 
கூட - எடுத்துக்காட்டாக ஆவியினால்‌ ஏவப்பட்ட அப்போஸ்‌ 
தலர்கள்‌ கூட - எல்லா சமயங்களிலும்‌ இவ்வித வழிகாட்டு 
குலைப்‌ பெறும்‌ வாய்ப்பைப்‌ பெற்றிருக்கவில்லை. பவுலும்‌, 
பர்னபாவும்‌ தங்கள்‌ இரண்டாவது சுவிசேஷப்‌ பிரயாணத்தில்‌ 
யோவான்‌ மாற்குவை அழைத்துச்‌ செல்வதா இல்லையா என்று 
விவாதம்‌ செய்துள்ளனர்‌. இச்சம்பவத்தில்‌ யார்‌ சரியானதைப்‌ 
பேசினார்‌ என்பதைக்‌ கர்த்தர்‌ வெளிப்படுத்தவில்லை என்பது 
போல தெரிகிறது. 

கர்த்தர்‌ தனிநபர்‌ ஒருவருக்கு சுவிசேஷத்தை அறிவிக்கச்‌ 
சித்தமாகும்போது, எப்பொழுதுமே அவர்‌ மனித செய்தியாளர்‌ 
ஒருவர்‌ மூலமாகவே சுவிசேஷ செய்தியை அறிவிக்கப்‌ 
பண்ணியுள்ளார்‌ என்பதை புதிய ஏற்பாடு தெளிவாய்க்‌ 
காட்டுகிறது. அவர்‌ பிலிப்புவை எத்தியோப்பிய மந்திரியிட 
மும்‌ (அப்‌. 8), பேதுருவை கொர்னேலியுவிடமும்‌ (அப்‌. 10) 
அனுப்பினார்‌. இவ்விருவரையும்‌ அவர்‌ நேரடியாகவோ மற்றும்‌ 
அற்புத வழி காட்டுதலினாலேயோ இரட்சிக்கவில்லை. 

பரிசுத்த ஆவியின்‌ வழி காட்டுதலினால்‌ நீங்கள்‌ இரட்சிக்கப்‌ 
பட விரும்பினால்‌, பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ அற்புதமாய்‌ 
உங்களுக்குக்‌ காட்சியளிப்பார்‌ என்று எதிர்பார்க்காதர்கள்‌. 
மாறாக, கொர்னேலியு செய்தது போலவே நீங்களும்‌ 
செய்யுங்கள்‌: இரட்சிப்படைவது எப்படி என்று உங்களுக்குக்‌ 
கூறக்கூடிய ஒரு செய்தியாளரைக்‌ தேடுங்கள்‌ (அப்‌. 11:14). 





வசனத்தை விசேஷமாய்‌ வெளிச்சமாக்குவதினாலேயா? 

இரண்டாவதாக, ஆவியானவர்‌ வசனத்தை விசேஷமாய்‌ 
வெளிச்சமாக்குவதினால்‌ நம்மை வழி நடத்துகிறாரா என்று 
நாம்‌ கேட்கக்கூடும்‌. இரட்சிக்கப்படுவதற்கு ஆவியான 
வரிடமிருந்து விசேஷித்த வெளிப்பாடுகள்‌ தேவையில்லை 
என்றாலும்‌, வேதாகமத்தைப்‌ புரிந்துகொள்வதற்கு அவருடைய 
விசேஷித்த ஒளியூட்டல்‌ தேவை என்று சிலர்‌ நம்புகின்றனர்‌. 
இது உண்மையா? 
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ஒவ்வொருவரும்‌ ஜெபத்தோடும்‌, புரிந்துகொள்ள தேவ 
உதவியை நாடியும்‌ வேதாகமத்தைப்‌ படித்துக்‌ கற்றுக்கொள்ள 
வேண்டியவர்களாயிருக்கிறோம்‌. (உதாரணத்திற்கு, யாக்‌. 1:5ஐக்‌ 
காணவும்‌.) ஆனால்‌ நாம்‌ இகைக்காட்டிலும்‌ சற்று மிஞ்சினதைப்‌ 
பற்றி இங்கு பேசுகிறோம்‌. அதாவது, ஆவியானவர்‌ நேரடியாக 
ஒரு ஒளியூட்டுதலை வழங்குகிறார்‌ என்றும்‌, இது இல்லாமல்‌ 
ஒருவர்‌ வேதாகமத்தைப்‌ புரிந்துகொள்ள முடியாது என்றும்‌, 
இவ்வொளியூட்டுதல்‌ வரும்போது, ஒரே கணத்தில்‌ எல்லா 
வற்றையும்‌ விளக்கப்பண்ணுகிறாரென்றும்‌ கூறுகின்றனர்‌. 
இவ்வகை ஒளியூட்டுதல்தான்‌ தேவைப்படுகிறதா? 

இல்லை, ஏன்‌ என்றால்‌, நாம்‌ புரிந்து கொள்ளக்கூடிய ஒரு 
புத்தகத்தைப்‌ பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ ஏற்கனவே நமக்குத்‌ 
தந்துள்ளார்‌. வேதாகமத்திலேயே கூட, அது படித்துப்‌ புரிந்து 
கொள்வதற்கானது என்றே குறிப்பிடப்பட்டுள்ளது. பவுல்‌, 
“அதை நீங்கள்‌ வாசிக்கையில்‌, கிறிஸ்துவின்‌ இரகசியத்தைக்‌ 
குறித்து எனக்கு உண்டாயிருக்கிற அறிவை அறிந்து கொள்ள 
லாம்‌” என்று கூறினார்‌ (எபே. 3:4). பவுல்‌ தாம்‌ எழுதியதை 
எபேசியர்கள்‌ புரிந்து கொள்ளும்‌ படியாக எதிர்பார்த்தார்‌. 
அவர்கள்‌ அதைப்‌ புரிந்து கொள்வதற்காக அற்புதமான 
உதவியோ, அல்லது தெய்வீக ஒளியூட்டுதலோ தேவையென்று 
அவர்‌ எதிர்பார்க்கவில்லை, வேதாகமத்தை வாசிக்கையில்‌, 
சிலவற்றைப்‌ புரிந்து கொள்வது கடினம்‌ என்று (எல்லா 
விஷயங்களையுமோ அல்லது பலவற்றையோ அல்ல. 2 பேது. 
3:15f£.) நாம்‌ கண்டறிந்தாலும்‌, வேதாகமத்தின்‌ பெரும்பங்கு 
நாம்‌ புரிந்துகொள்ள எளிதாகவேயுள்ளது. 

ஒருவேளை, வேதாகமத்தைப்‌ புரிந்துகொள்ள பரிசுத்த 
ஆவியானவரின்‌ விசேஷ ஒளியூட்டுதல்‌ தேவையென்று 
வைத்துக்‌ கொள்வோம்‌. அப்படியானால்‌, பரிசுத்த ஆவியான 
வர்‌ தமது சொந்த வார்த்தைகளையே நமக்கு விளக்கிக்‌ கூற 
வேண்டியதாகும்‌. ஏனென்றால்‌, பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ 
முதலாவதாக நமக்கு வேதாகமத்தைக்‌ கொடுத்துள்ளார்‌ 
(2 தீமோ. 3:16, 17; 2 பேது. 1:20, 21). இரட்சிக்கப்பட நமக்குத்‌ 
தேவையானது இருமுறை ஏவப்பட்ட செய்தியாகிவிடும்‌! தேவ 
ஆவியினால்‌ ஏவப்பட்டு வேதாகமத்தை முதலாவதாகக்‌ 
கொடுத்த பின்பு, அதைப்‌ புரிந்து கொள்வதற்காக அதை 
வாசிப்பவர்களுக்கு மறுபடியும்‌ ஏவுதலைத்‌ தரவேண்டிய 
அளவுக்கு அவர்‌ அவ்வளவு சாதாரணக்‌ கிரியை செய்திருந்தார்‌ 
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என்பதை நம்பத்தக்க காரணமுண்டா? 

அப்போஸ்தலா்களின்‌ வார்த்தைகளைப்‌ புரிந்துகொள்‌ 
வதற்கு முதலாம்‌ நூற்றாண்டில்‌ எவ்வித விசேஷித்த ஒளியூட்‌ 
டுதலும்‌ தேவைப்பட்டிருக்கவில்லை. பெந்தெகொஸ்தே 
நாளன்று பேதுரு ஜனங்களிடம்‌ மனந்திரும்பி ஞானஸ்நானம்‌ 
பெறும்படி கூறியபோது அவர்கள்‌ அதை நன்றாகவே புரிந்து 
கொண்டார்கள்‌ (அப்‌. 2:38₹£.). இது புரிந்து கொள்வது அல்லது 
புரிந்துகொள்ள தவறுவது பற்றிய விஷயமல்ல; இது செய்தியை 
ஏற்றுக்கொள்வது அல்லது மறுப்பது பற்றிய விஷயமாக 
இருந்தது. இன்றும்‌ இதுவே பிரச்சனை! செய்தியானது புரிந்து 
கொள்ளக்‌ கூடியதாகவே இருக்கிறது. ஆனால்‌ சில ஜனங்கள்‌ 
அதை மறுப்பதையே தேர்வு செய்கின்றனர்‌. 

ஆவியானவரின்‌ விசேஷ ஒளியூட்டுதலைத்‌ தேடுவதாய்‌ 
ஜனங்கள்‌ கூறிக்கொள்ளும்போது, அவர்கள்‌ வேதாகமத்தைப்‌ 
புரிந்துகொள்ள உதவியைப்‌ பெறுவதில்‌ உண்மையில்‌ ஆர்வம்‌ 
காட்டுவதில்லை என்பது தெளிவாகும்‌. மாறாக, அவர்கள்‌ 
ஏற்கனவே நம்புகின்றவைகளை நியாயப்படுத்துவதற்குச்‌ 
சிலவற்றைப்‌ பெற்றுக்கொள்ள எதிர்பார்க்கின்றனர்‌. இப்படி 
யாக, அவர்கள்‌, “கர்த்தரே, நான்‌ ஏற்கனவே நம்புவதைப்‌ 
புரிந்துகொள்ள உதவும்‌” என்று ஜெபிக்கின்றவர்களாயிருக்‌ 
கின்றனர்‌! 

எனவே பரிசுத்த ஆவியானவரின்‌ விசேஷித்த ஒளியூட்டுதல்‌ 
உங்களுக்குத்‌ தேவையல்ல. வேதவசனங்களின்‌ தெளிவான 
விளக்கங்களைப்‌ புரிந்துகொண்டு, ஏற்றுக்கொண்டு, விசுவா 
சித்து அவைகளுக்குக்‌ கீழ்படிய வேண்டியதே அவசியமாகும்‌. 





தேவனுடைய வசனத்தினாலா? 

அற்புதமாகவோ அல்லது வசனத்தின்பால்‌ விசேஷித்த 
ஒளியூட்டுதல்‌ மூலமாகவோ அல்ல, மாறாக, வேதாகமம்‌ என்ற 
தேவனுடைய வார்த்தையின்‌ மூலமாக பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ 
நம்மை இரட்சிப்புக்கு வழி நடத்துகிறார்‌. 

அப்போஸ்தலா்களுக்கு அளிக்கப்பட்ட வாக்குத்தத்தத்‌ 
தைக்‌ கவனியுங்கள்‌: “அவர்‌ வந்து, பாவத்தைக்‌ குறித்தும்‌, 
நீதியைக்‌ குறித்தும்‌, நியாயத்தீர்ப்பைக்‌ குறித்தும்‌, உலகத்தைக்‌ 
கண்டித்து உணர்த்துவார்‌. அவர்கள்‌ என்னை விசுவாசியாத 
படியினாலே பாவத்தைக்‌ குறித்தும்‌ ...” (யோவா. 16:8, 9). 
இரட்சிக்கப்படுவதற்கு, பாவம்‌, நீதி மற்றும்‌ நியாயத்தீர்ப்பு 
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ஆகியவற்றைப்‌ பற்றி நாம்‌ உணர்த்தப்பட வேண்டியது தேவை! 
ஆனால்‌ பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ புதிய ஏற்பாட்டின்‌ ஆரம்ப 
காலத்தில்‌ மக்களுக்குப்‌ பாவத்தைப்பற்றி எவ்விதம்‌ உணர்த்‌ 
தினார்‌? அப்‌. 2ல்‌ இயேசுவே கர்த்தரும்‌ கிறிஸ்துவுமாயிருக்‌ 
கிறார்‌ என்று பேதுரு டரசங்கத்ததைப்‌ படிக்கிறோம்‌. அதன்‌ 
விளைவு என்ன? அங்கே பாவத்தைப்பற்றிய உணர்த்துதல்‌ 
உண்டாயிற்று: இதை அவர்கள்‌ கேட்ட பொழுது இருதயத்‌ 
திலே குத்தப்பட்ட வர்களாகி, பேதுருவையும்‌ மற்ற அப்போஸ்‌ 
குலரையும்‌ பார்த்து, “சகோதரரே, நாங்கள்‌ என்ன செய்ய 
வேண்டும்‌” என்றார்கள்‌ (அப்‌. 2:37). பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ 
ஏவிய வார்த்தைகளைப்‌ பிரசங்கித்ததாலேயே உணர்த்துதல்‌ 
உண்டாயிற்று! “... தேவவசனமாகிய ஆவியின்‌ பட்டயம்‌ ...” 
(எபி. 6:17) என்று பவுல்‌ சொல்லுவதில்‌ வியப்பேதுமில்லை. 
ஆவியானவர்‌, தேவவசனமாகிய தம்முடைய பட்டயத்தை, 
பிளப்பதற்கும்‌, உணர்த்துவதற்கும்‌, நம்பச்‌ செய்வதற்கும்‌ 
அதன்மூலம்‌ ஜனங்களை இரட்சிப்புக்கு வழி நடத்துவதற்கும்‌ 
பயன்படுத்துகிறார்‌. 

நாம்‌ இரட்சிக்கப்படுவதற்கு நீரினாலும்‌, ஆவியினாலும்‌ 
பிறக்கின்றோம்‌ அல்லது பிறக்க வேண்டும்‌ என்று வேதாகமம்‌ 
கூறுகின்றது. எனவே நாம்‌ ஆவியினால்‌ பிறக்கன்றோம்‌ 
(யோவா. 3:5, 9). ஆனால்‌ நாம்‌ வசனத்தின்‌ மூலமாக மறுபடியும்‌ 
பிறந்துள்ளதாகவும்‌ வேதாகமம்‌ போதிக்கின்றது: “அழிவுள்ள 
வித்தினாலேயல்ல, என்றென்றைக்கும்‌ நிற்றெதும்‌, ஜீவனுள்ளது 
மான தேவ வசனமாகிய அழிவில்லாத வித்தினாலே மறுபடியும்‌ 
ஜெறிப்பிக்கப்பட்டிருக்கிறீர்களே” (1 பேது. 1:23). 

மேலும்‌, நரம்‌ ஆவியானவரால்‌ பரிசுத்தமாக்கப்பட்டிருப்‌ 
புதாசவம்‌ வேதாகமம்‌ கூறுகின்றது: “.. கர்த்தராகிய இயேசுவின்‌ 
நாமத்தினாலும்‌, நமது தேவனுடைய ஆவியினாலும்‌ கழுவப்‌ 


பட்டீர்கள்‌, பரிசுத்தமாக்கப்பட்டீர்கள்‌, நீதிமான்களாக்கப்‌ 








பட்டீர்கள்‌” (1 கொரி. 6:11). வசனத்தினால்‌ பரிசுத்தமாக்கப்‌ 
பட்டதாக இது நமக்குப்‌ போதிக்றெது. இயேசு, “உம்முடைய 
சத்தியத்தினாலே அவர்களைப்‌ பரிசுத்தமாக்கும்‌; உம்முடைய 
வசனமே சத்தியம்‌” என்றார்‌ (யோவா. 17:17). 

நாம்‌ ஆவியினால்‌ இரட்சிக்கப்பட்டதாக வேதாகமம்‌ 
போதிக்கின்றது: “நாம்‌ செய்த நீதியின்‌ கிரியைகளினிமித்தம்‌ 
அவர்‌ நம்மை இரட்சியாமல்‌, தமது இரக்கத்தின்படியே, 
மறுஜென்ம முழுக்கினாலும்‌, பரிசுத்த ஆவியினுடைய 
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புதிதாக்குதலினாலும்‌ நம்மை இரட்சித்தார்‌” (தத்து 3:5). 
மேலும்‌ வேதாகமத்தில்‌, நாம்‌ வசனத்தினால்‌, இரட்சிக்கப்‌ 
பட்டதாகக்‌ கூறப்படுகிறது: “... உங்கள்‌ உள்ளத்தில்‌ நாட்டப்‌ 





பட்டதாயும்‌, உங்கள்‌ ஆத்துமாக்களை இரட்சிக்க வல்லமை 
யுள்ளதாயுமிருக்கிற வசனத்தைச்‌ சாந்தமாய்‌ ஏற்றுக்‌ 
கொள்ளுங்கள்‌” (யாக்‌. 1:21). 

எனவே, பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ நம்மை இரு சிப்புக்கு வழி 
நடத்துவுதற்குச்‌ செய்கின்ற எல்லாவற்றையும்‌ அவர்‌ வசனத்தின்‌ 
மூலமாகவே செய்கின்றார்‌ என்று நாம்‌ உறுதியாய்க்‌ கூறலாம்‌! 
நீங்கள்‌ பரிசுத்த ஆவியானவரால்‌ இரட்சிக்கப்பட விரும்புகின்‌ 
றீர்களா? ஆவியானவரால்‌ வழி நடத்தப்படுங்கள்‌. நீங்கள்‌ 
ஆவியானவரால்‌ வழி நடத்தப்பட விரும்பினால்‌, பரிசுத்த 
ஆவியானவரால்‌ ஏவப்பட்ட வசனத்தின்படி வழி நடத்தப்பட 
வேண்டும்‌. 





பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ நம்மை 


எங்கு வழி நடத்துகிறார்‌? 
பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ நம்மை எங்கு வழி நடத்துகிறார்‌? 
அவர்‌ தேவனுடைய வசனத்தை ஏவியிருக்கின்றார்‌. அவர்‌ 
அவ்வசனத்தின்‌ மூலமாகவே நம்மை வழி நடத்துகிறார்‌. 
ஆனால்‌ பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ நாம்‌ என்ன செய்ய வேண்டும்‌ 
என்று கூறுகிறார்‌? இதற்குப்‌ பதில்காண, உங்கள்‌ புதிய 
ஏற்பாட்டை எடுத்துப்‌ படியுங்கள்‌. 


கிறிஸ்துவில்‌ ஒரு விசுவாசம்‌ 

முதலாவது, அவர்‌ உங்களைக்‌ கிறிஸ்துவின்‌ மேல்‌ விசுவாசம்‌ 
கொள்ளும்படி வழி நடத்துகிறார்‌. தேற்றரவாளனாகிய 
பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ வரும்போது அவர்‌ தம்மைக்‌ குறித்து 
சாட்சி கொடுப்பார்‌ என்று இயேசு கூறினார்‌ (யோவா. 15:26). 
மேலும்‌ அவர்‌ இயேசுவை மகிமைப்படுத்துவார்‌ (யோவா. 
16:14). வேதவாக்கியங்கள்‌ தேவ ஆவியினால்‌ அருளப்‌ 
பட்டிருப்பதாக நாம்‌ கற்றுள்ளோம்‌ (2 தீமோ. 3:16, 17). எனவே 
இது விசுவாசத்தை உண்டாக்குகிறது: “ஆதலால்‌ விசுவாசம்‌ 
கேள்வியினால்‌ வரும்‌, கேள்வி தேவனுடைய வசனத்தினால்‌ 
வரும்‌” (ரோமர்‌ 10:17). பெந்தெகொஸ்தே நாளன்று, பேதுரு 
செய்த முதல்‌ பிரசங்கத்தின்‌ விளைவு விசுவாசமே (அப்‌. 2). 
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அவர்‌ தமது செய்தியைக்‌ கேட்டவார்களை இயேசுவே கிறிஸ்து 
என்று நம்ப வைத்தார்‌. அதன்‌ பிறகு அந்த விசுவாசிகள்‌ 
“நாங்கள்‌ என்ன செய்ய வேண்டும்‌?” என்று கதறினார்கள்‌ 
(அப்‌. 2:36, 32). 





பாவத்தைப்பற்றிய ஒரு உணர்வு 

இரண்டாவதாக, பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ உங்களை, 
பாவத்தைப்பற்றிய ஒரு உணர்வுக்கு வழி நடத்துகிறார்‌. 
பெந்தெகொஸ்தே நாள்‌ அன்று இதுதான்‌ நடந்தது (அப்‌. 2). 
இயேசுவின்மேல்‌ விசுவாசம்‌ கொண்ட மக்கள்‌ “இருதயங்களில்‌ 
குத்தப்பட்டவார்களானார்கள்‌.” அவர்கள்‌ பாவத்தைப்பற்றிய 
குற்றத்தை உணர்ந்தார்கள்‌. யாரோ ஒரு பாவமுள்ள, தேவதூஷ 
ணம்‌ கூறிய நபரையல்ல மாறாக, தேவனுடைய குமாரனாகிய 
மேசியாவையே சிலுவையில்‌ அறைந்துவிட்ட பாவத்தைத்‌ 
தாங்கள்‌ செய்ததைப்‌ புரிந்து கொண்டனர்‌. அவர்கள்‌ குற்ற 
வுணர்வு அடைந்திருக்க வேண்டும்‌! ஆனால்‌ அவர்கள்‌ மட்டு 
மல்ல, நாமும்‌ கூட சிலுவையில்‌ கிறிஸ்துவை அறைந்ததற்கு 
குற்றமுள்ளவர்களாயிருந்தோம்‌; அவர்களுடையது போலவே 
நம்முடைய பாவங்களுக்காகவும்‌ அவர்‌ மரித்தார்‌. நாம்‌ 
பாவத்தைக்‌ குறித்து உணர்வடைய வேண்டும்‌! நாம்‌ பாவத்‌ 
தைக்‌ குறித்து உணர்வடையவில்லையென்றால்‌, வசனத்தைக்‌ 
கேட்க மறுப்பவர்களாயிருப்போம்‌! 


மனந்திரும்புதல்‌ 

மூன்றாவதாக, புதிய ஏற்பாட்டை நீங்கள்‌ படிக்கும்போது, 
பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ உங்களை மனந்திரும்புதலுக்கு வழி 
நடத்துவகைக்‌ கண்டுபிடிப்பீர்கள்‌. மக்கள்‌ விசுவாசித்து, 
பாவங்கள்பற்றிய உணர்வடைந்தபோது, மனந்திரும்பும்படி 
(அப்‌. 2:38) பேதுரு அவர்களை கேட்டுக்‌ கொண்டார்‌. இந்த 
மனந்திரும்புதல்‌ என்பது, பாவத்தைக்‌ குறித்த உணர்வல்ல; 
மாறாக அந்த உணர்வின்‌ விளைவு ஆகும்‌. இனிப்‌ பாவம்‌ 
செய்வதில்லை என்று முடிவெடுத்தலே மனந்திரும்புதலாகும்‌. 
இதுவே இன்றைய நாட்களில்‌ எல்லா மக்களுக்குமான தேவனு 
டைய செய்தியாயிருக்நெது: “அறியாமையுள்ள காலங்களைத்‌ 
தேவன்‌ காணாதவர்‌ போலிருந்தார்‌; இப்பொழுதோ மனந்‌ 
திரும்பவேண்டுமென்று எங்குமுள்ள மனுஷரெல்லாருக்கும்‌ 
அவர்‌ கட்டளையிடுகிறார்‌” (அப்‌.17:30). எல்லாறாம்‌ மனந்‌ 
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திரும்பவேண்டும்‌ என்பதால்‌, அதுவும்‌, இச்செய்தி பரிசுத்த 
ஆவியானவரிடமிருந்து நேரடியாக வந்துள்ளதால்‌: நீங்கள்‌ 
மனந்திரும்ப வேண்டும்‌! 


பாவ மன்னிப்பிற்கான முழுகுதல்‌ 

புதிய ஏற்பாட்டை படிக்கையில்‌, நீங்கள்‌ அடுத்தபடியாக 
பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ பாவ மன்னிப்பிற்கான முழுகுதலுக்கு - 
பாவமன்னிப்பிற்கான தண்ணர்‌ ஞானஸ்நானத்திற்கு - உங்களை 
வழி நடத்துவதைக்‌ காண்பீர்கள்‌. இம்முழுகுதல்‌ எப்பொழு 
துமே பரிசுத்த ஆவியானவருடன்‌ இணைந்துள்ளதாயிருக்கிறது. 
யோவா. 3:5ல்‌ நாம்‌ ஜலத்தினாலும்‌ ஆவியினாலும்‌ பிறக்க 
வேண்டும்‌ என்று இயேசு கூறியதை நினைவு வையுங்கள்‌. “ஆவி” 
என்பது நிச்சயமாகவே பரிசுத்த ஆவியானவர்தான்‌; ஜலம்‌ 
என்பது ஞானஸ்நானம்‌ பெறுகின்ற தண்ணீர்‌ ஆகும்‌. ஆக, 
ஆவியினால்‌ ஒருவர்‌ மறுபடி பிறக்க வேண்டுமானால்‌, 
குண்ணீரில்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பெற வேண்டும்‌. பெந்தெகொஸ்தே 
நாளன்று, பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ கூறும்படி கொடுத்த 
வார்த்தைகளை பேதுரு பிரசங்கித்தார்‌. அவர்கள்‌ இரட்சிக்கப்‌ 
படுவதற்கு என்ன செய்ய வேண்டும்‌ என்று பேதுரு பரிசுத்த 
ஆவியின்‌ வல்லமையினால்‌ கூறினார்‌? “மனந்திரும்பி 
ஒவ்வொருவரும்‌ பாவமன்னிப்புக்கென்று ஞானஸ்நானம்‌ 
பெற்றுக்‌ கொள்ளுங்கள்‌” (அப்‌. 2:38). பெந்தெகொஸ்தே 
நாளன்று பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ மக்களை ஞானஸ்நானம்‌ 
பெறும்படியாக வழி நடத்தினார்‌. அதேபோன்று, அப்போஸ்‌ 
தலருடைய நடபடிகள்‌ நூலில்‌ கிறிஸ்தவர்களாய்‌ ஆன பலரும்‌ 
கூட பரிசுத்த ஆவியானவரால்‌ ஞானஸ்நானத்தில்தான்‌ வழி 
நடத்தப்பட்டனர்‌. மனமாற்றம்‌ பற்றிய ஒவ்வொரு 
சம்பவத்திலும்‌ மக்கள்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றுக்‌ கொண்டதாக 
நடபடிகள்‌ நூலில்‌ குறிப்பிடப்பட்டுள்ளது. அன்று பரிசுத்த 
ஆவியானவர்‌, மக்களை ஞானஸ்நானம்‌ பெறும்படி வழி 
நடத்தியிருப்பாரேயானால்‌, இன்று உங்களையும்‌ அதே 
செயலைச்‌ செய்யும்படியே ஆவியானவர்‌ தூண்டுகிறவரா 
யிருக்கிறார்‌: பாவமன்னிப்புக்கான ஞானஸ்நானத்தைப்‌ 
பெற்றுக்‌ கொள்ளுங்கள்‌! 


கிறிஸ்துவின்‌ சபை 
ஐந்தாவதாக, பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ உங்களைக்‌ 
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கிறிஸ்துவின்‌ சபைக்குள்‌ வழி நடத்துகிறார்‌ என்பதைப்‌ புதிய 
ஏற்பாட்டைப்‌ படிக்கையில்‌ கற்றுக்‌ கொள்வீர்கள்‌. இது 
பெந்தெகொஸ்தே நாளின்‌ விளைவாக இருந்தது. பரிசுத்த 
ஆவியானவரின்‌ செய்தியை ஏற்றுக்கொண்டு ஞானஸ்நானம்‌ 
பெற்றவர்கள்‌ அதைப்‌ பிரசங்கித்தவர்களுடன்‌ “சேர்த்துக்‌ 
கொள்ளப்பட்டார்கள்‌” (அப்‌. 2:41). அப்‌. 2:47ல்‌, இரட்சிக்கப்‌ 
படுறெவர்களைக்‌ கர்த்தர்‌ அநுதினமும்‌ சபையிலே சேர்த்துக்‌ 
கொண்டு வந்தார்‌ என்று நாம்‌ வாசிக்கின்றோம்‌ (KIV). 
இவ்விடத்தில்‌ “சபை” என்ற வார்த்தை மூல பாஷை நூலில்‌ 
இல்லையென்றாலும்‌ அந்தக்‌ கருத்து அங்கு வருகின்றது. அது 
முதல்‌, சபையானது இருந்து வருகிறது, ஞானஸ்நானம்‌ 
பெறுகின்ற யாவரும்‌ அதற்குள்‌ சேர்க்கப்படுகின்றனர்‌, பவுல்‌ 
இதைப்பற்றி 1 கொரி. 12:13ல்‌ “... எல்லாரும்‌ ஓரே ஆவியி 
னாலே ஒரே சரீரத்திற்குள்ளாக ஞானஸ்நானம்‌ பண்ணப்‌ 
பட்டு” என்று குறிப்பிடுகிறார்‌. சபை என்பது சரீரமாகும்‌ 
(எபே. 1:22, 23). அது எவ்வித சரீரம்‌ அல்லது சபையாக 
உள்ளது? அது ஓரே சபையாகும்‌ (எபே. 4:5). அது மனிதரால்‌ 
உண்டாக்கப்பட்ட சபையல்ல; அது கிறிஸ்துவின்‌ சபையாகும்‌ 
(மத்‌. 16:18). பாவமன்னிப்புக்கென்று ஞானஸ்நானம்‌ 
பெறும்படி பரிசுத்த ஆவியானவரால்‌ வழி நடத்தப்படுகையில்‌ 
நீங்கள்‌ அந்த ஆவியானவராலேயே கர்த்தருடைய சபைக்‌ 
குள்ளும்‌ வழி நடத்தப்படுகிறீர்கள்‌. அந்த சபையில்‌ பரிசுத்த 
ஆவியானவரால்‌ அருளப்பட்ட மற்ற ஆசீர்வாதங்களும்‌, 
நீங்கள்‌ ஆற்றவேண்டிய மற்ற சில பொறுப்புள்ள பணிகளும்‌ 
உங்களுக்கு உள்ளது. உங்கள்‌ வாழ்நாள்‌ முழுவதும்‌ உண்மை 
யாய்‌ ஆராதிக்கும்‌, ஊழியம்‌ செய்யும்‌ பொறுப்பு உங்களுக்‌ 
குள்ளது. ஆனால்‌ இங்கு நீங்கள்‌ இரட்சிக்கப்பட்டவர்களின்‌ 
கூட்டத்திலிருக்கிறீர்கள்‌ என்பது உறுதியாவதோடு, தேவனு 
டைய கிருபையினால்‌, நீங்கள்‌ தொடர்ந்து அவருடைய 
வசனத்தால்‌ வழி நடத்தப்பட்டால்‌, பரலோகத்தில்‌ உங்களுக்கு 
ஒரு இல்லம்‌ இருப்பது நிச்சயமாகும்‌. 

இவ்விடத்தில்‌ சிலர்‌, “ஆவியானவர்‌ மேல்கூறியவற்றி 
லிருந்து வித்தியாசப்பட்ட வேறு வகையில்‌ என்னை வழி 
நடத்தியுள்ளார்‌?” என்று மறுப்புத்‌ தெரிவிக்கக்கூடும்‌. 
ஒருவேளை இரட்சிக்கப்படுவதற்கு அவர்‌ உங்களுக்கு வேறு 
விதமான வழியைக்‌ காட்டியுள்ளார்‌ என்றோ வித்தியாசப்‌ 
பட்ட சரீரம்‌ அல்லது சபை அல்லது நாமகரணக்‌ கூட்டத்தில்‌ 
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வழி நடத்தினார்‌ என்றோ நீங்கள்‌ விசுவாசித்துக்‌ 
கொண்டிருக்கலாம்‌. 

ஒரு ஆவி உங்களை வேறு வழியில்‌ நடத்தினது என்று 
நீங்கள்‌ கூறுவது சரியாகக்‌ கூட இருக்கலாம்‌. ஆனால்‌ கேள்வி 
இதுதான்‌: உங்களை வழி நடத்தியது தேவ ஆவியானவரா? 
வேதாகமம்‌ கூறுவதை நினைவில்‌ வையுங்கள்‌: “பிரியமான 
வார்களே, உலகத்தில்‌ அநேகங்‌ கள்ளத்தர்க்ககரிசிகள்‌ தோன்றி 
யிருப்பதினால்‌, நீங்கள்‌ எல்லா ஆவிகளையும்‌ நம்பாமல்‌, அந்த 
ஆவிகள்‌ தேவனால்‌ உண்டானவைகளோ என்று சோதித்தறி 
யுங்கள்‌” (1 யோவா. 4:1). உலகத்தில்‌ பொய்யின்‌ ஆவிகளும்‌, 
கள்ளத்‌ தீர்க்கதரிசிகளும்‌ உள்ளனர்‌. 

நீங்கள்‌ ஒரு கள்ளத்தீர்க்கதரிசியினால்‌ அல்லது பரிசுத்த 
ஆவியானவரால்‌ வழி நடத்தப்பட்டீர்களா இல்லையா 
என்பதை உங்களால்‌ எப்படி அறிய முடியும்‌? உங்களை வழி 
நடத்தியவர்கள்‌, புதிய ஏற்பாட்டின்‌ ஆரம்ப காலத்தில்‌ 
ஆவியானவர்‌ மக்களை வழி நடத்தின அதே செயல்களைச்‌ 
செய்யும்படி உங்களுக்குப்‌ போதித்தார்களா இல்லையா 
என்பதை வைத்தே அதை நீங்கள்‌ அறிய முடியும்‌! வேறு எந்த 
வாதத்தை நீங்கள்‌ ஏற்றுக்‌ கொண்டாலும்‌ மறுத்தாலும்‌, 
பின்வரும்‌ உண்மையை நீங்கள்‌ மறுக்காமல்‌ ஏற்றுக்‌ கொண்டே 
யாக வேண்டும்‌: மேற்‌ கூறிய ஐந்து செயல்களுக்கும்‌ குறைவா 
னகைச்‌ செய்யும்படியோ அல்லது இவற்றிலிருந்து வித்தியாச 
மானகைச்‌ செய்யும்படியோ நீங்கள்‌ வழி நடத்தப்பட்‌ 
டிருந்தால்‌, நீங்கள்‌ பரிசுத்த ஆவியானவரால்‌ வழி நடத்தப்‌ 
படவில்லை! 








முடிவுரை 

நீங்கள்‌ ஆவியானவரால்‌ வழி நடத்தப்படுவீர்களா? ஒரு 
வேளை அவர்‌ மனித உருவில்‌ இங்கிருந்தால்‌, இம்முக்கிய 
விஷயங்களைப்‌ பற்றி வேதாகமம்‌ போதிக்கின்றவைகளுக்கு 
அதிகமாகவோ அல்லது குறைவாகவோ அவர்‌ ஒன்றும்‌ 
உங்களிடத்தில்‌ கூறமாட்டார்‌. அவரது செய்தி உங்களிடத்திற்கு 
அப்படியே தரப்பட்டுள்ளது. இதை நீங்கள்‌ கேட்பீர்களா? 
இதற்கு நீங்கள்‌ கீழ்ப்படி வீர்களா? 
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ஃ கள்ளி: 

“ஒரு சபையைப்‌ பாலவ 68வறாரு 
சபையும்‌ நல்லதன்றால்‌, 
நாமகரணமற்ற நிலை 8வண்றும்‌ 
என்று கவலைப்பட 8வண்டுியாது 
என்‌?” 


க பகதுல்‌ 

நாமகரணமற்ற நிலையிலிருக்க வேண்டும்‌ என்பதே நமது 
நோக்கமாயுள்ளது. ஆனால்‌ அதைப்பற்றி ஏன்‌ கவலைப்பட 
வேண்டும்‌? எப்படியிருப்பினும்‌, ஒரு சபையைப்‌ போலவே 
வேறொரு சபையும்‌ நல்லதென்றால்‌ நாமகரணமற்ற நிலை 
வேண்டும்‌ என்று கவலைப்பட வேண்டியது ஏன்‌? 

இந்தக்‌ கேள்விக்கு பதில்‌ தர நாம்‌ முயற்சி செய்கின்றோம்‌, 
ஆனால்‌ நமது நோக்கத்தைப்‌ பற்றிய விளக்கம்‌ மற்றும்‌ 
அதற்காகப்‌ போராடுதல்‌ பற்றி நாம்‌ கூறத்‌ தொடங்க 
வேண்டியது தேவை. 


நாமகரணமற்ற கிறிஸ்தவம்‌ 
பற்றிய ஒரு விளக்கம்‌ 
நாமகரணமற்ற கிறிஸ்தவம்‌ பற்றிய ஒரு விளக்கத்தை 
முதலாவது யோசித்துப்‌ பாருங்கள்‌. நாம்‌ பேசுகின்ற வார்த்தை 
களின்‌ விளக்கத்தைக்‌ கூறித்‌ தொடங்குவோம்‌. 

“நாமகரணம்‌” என்ற வார்த்தையின்‌ மூலம்‌ நாம்‌ எதை 
அர்த்தப்படுத்துகிறோம்‌? மத ரீதியாக அநேக மக்கள்‌ அதற்கு 
என்ன பொருள்‌ கூறுகிறார்களோ அதையே நாம்‌ பயன்‌ 
படுத்துகிறோம்‌. நான்‌ இந்த வார்த்தைக்குக்‌ கண்ட பொருள்‌ 
களில்‌ பின்வருபவையும்‌ அடங்குகின்றன: “ஒரு மதக்‌ குழு 
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அல்லது பிரிவு,” “விசேஷமாகப்‌ பெயரிடப்பட்ட ஒரு சபை 
அல்லது பிரிவு,” “ நாமகரணம்‌: என்ற வார்த்தை தனிப்பட்ட 
ஒரு மத நிறுவனத்திற்குப்‌ பயன்படுத்தப்படுகிறது””; “ஒரு 
குறிப்பிட்ட உபதேச சட்டத்திற்கு விசேஷித்த பெயரின்‌ கீழ்‌ 
கீழ்ப்படியும்‌ மதக்‌ கூட்டத்திற்கு இது பயன்படுத்தப்‌ 
படுகிறது. ”” 

இவ்வாறாக, ஒரு நாமகரணக்‌ கூட்டம்‌ என்பது மத 
ரீதியான பிரிவாக உள்ளது. அது குறிப்பிட்ட ஒரு பெயரில்‌ 
அமைந்த, குறிப்பிட்ட உபதேசங்களைக்‌ கொண்ட ஒரு 
பிரிவாகும்‌. ஒவ்வொரு நாமகரணக்‌ கூட்டமும்‌, தனக்கென்று 
சில நடைமுறைகளும்‌, உபதேசங்களும்‌, ஆராதனை முறை 
களும்‌ கொண்டவையாக உள்ளது. பல நாமகரணக்‌ கூட்டங்‌ 
கள்‌ தங்களுக்கென்று மைய நிறுவனத்தைக்‌ கொண்டு அதன்‌ 
கட்டுப்பாட்டில்‌ உள்ளவையாய்‌ இருக்கின்றன. 

குறிப்பிட்ட சில உபதேசங்களைக்‌ கொண்டுள்ள பிரிவாக, 
முழுமையின்‌ ஒரு பகுதியாக மட்டும்‌ அவை இருக்கின்றன. 
நாமகரணக்‌ கூட்ட எழுத்தாளர்கள்‌, ஒவ்வொரு நாமகரணக்‌ 
கூட்டமும்‌ கிறிஸ்தவத்தின்‌ ஒரு பகுதியென்றும்‌, பலவித 
நாமகரணக்‌ கூட்டங்களும்‌ கிறிஸ்துவின்‌ மாபெரும்‌ சரீரத்தின்‌ 
பாகங்கள்‌ என்றும்‌ யூகிக்கின்றனர்‌. 

“நாமகரணமற்ற நிலை” என்ற வார்த்தையின்‌ மூலம்‌ நாம்‌ 
எதை அர்த்தப்படுத்துகிறோம்‌? வரலாற்றின்‌ காலத்தனூடே 
நாமகரணக்‌ கூட்டங்கள்‌ இன்றி இருந்த நிலைவரை பின்‌ 
சென்று, அங்கு நாம்‌ காணும்‌ சபையைக்‌ கண்டு அதை 
முன்பிருந்த நிலைமைக்குக்‌ கொண்டு வருதலே நமது 
நோக்கமாகும்‌. நாமகரணக்‌ கூட்டங்களுக்கு முன்பிருந்த 














நிலைமையே நமது நோக்கம்‌ என்று நீங்கள்‌ கூறலாம்‌. 

வரலாற்றில்‌ இப்படிப்பட்ட காலம்‌ எப்போதாவது 
இருந்ததா? ஆம்‌! புதிய ஏற்பாடு எழுதப்பட்ட காலத்தில்‌, ஒரே 
சரீரம்‌ இருந்தது (எபேசி. 4:4); அந்த சரீரம்‌ சபையாகும்‌ 
(எபேசி. 1:22, 23; ௦4. மத்‌. 16:18; 1 கொரி. 12:20). இவ்வாறாக 
நாமகரணக்‌ கூட்டங்களின்றி, ஒரே ஒரு சபை, கிறிஸ்துவின்‌ 
சரீரமாக இருந்தது. அந்த ஒரு சபைதான்‌ முழுமையான 
ஹிஸ்கவமாக இருந்தது. 

புதிய ஏற்பாட்டில்‌, நாமகரண நிலைக்கு ஓத்துப்போகக்‌ 
கூடிய ஒரு சூழ்நிலையை கொரிந்து பட்டணத்தில்‌ காண்கின்‌ 
றோம்‌: 
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ஏனெனில்‌, என்‌ சகோதரரே, உங்களுக்குள்ளே வாக்கு 
வாதங்கள்‌ உண்டென்று குலோவேயாளின்‌ வீட்டாரால்‌ 
உங்களைக்‌ குறித்து எனக்கு அறிவிக்கப்பட்டது. உங்களில்‌ 
சிலர்‌, நான்‌ பவுலைச்‌ சேர்ந்தவன்‌ என்றும்‌, நான்‌ அப்பொல்‌ 
லோவைச்‌ சேர்ந்தவனென்றும்‌, நான்‌ கேபாவைச்‌ சேர்ந்தவ 
னென்றும்‌, நான்‌ கிறிஸ்துவைச்‌ சேர்ந்தவனென்றும்‌ சொல்லு 
கிறபடியால்‌, நான்‌ இப்படிச்‌ சொல்லுகிறேன்‌. கிறிஸ்து 
பிரிந்திருக்கிறாரா? பவுலா உங்களுக்காகச்‌ சலுவையிலறையப்‌ 
பட்டான்‌? பவுலின்‌ நாமத்தினாலேயா ஞானஸ்நானம்‌ 
பெற்றீர்கள்‌? (1 கொரி. 1:11-13). 


இவ்விடத்தில்‌, நாம்‌ இன்றைய நாட்களில்‌ அறிந்துள்ளபடி 
நாமகரணக்‌ கூட்டங்கள்‌ இல்லையென்றாலும்‌, நாமகரணத்தின்‌ 
விதைகள்‌ மட்டும்‌ காணப்பட்டன. அந்த விதைகள்‌ கூடக்‌ 
கண்டனம்‌ செய்யப்பட்டன! (1. கலா. 5:19-21). புதிய ஏற்பாடு 
எழுதப்பட்ட காலத்தில்‌ ஒரே ஒரு சபை மட்டுமே இருந்தது, 
அந்த சபையை குழுக்கள்‌ அல்லது பிரிவுகளாகப்‌ பிரிக்க முயன்ற 
எந்த இயக்கமும்‌ கண்டனம்‌ செய்யப்பட்டன. 

இவ்வாறாக புதிய ஏற்பாட்டு சபையானது நாமகரணமற்ற 
நிலையில்‌ இருந்தது. நாமும்‌ அப்படிப்பட்ட சபையாக இருக்க 
வேண்டும்‌ என்பதே நமது நோக்கமாகும்‌! அந்த சபையில்‌ 
இருப்பதற்கு நாம்‌ நாமகரணமற்ற நிலையில்‌ இருப்பது 
தேவையாகும்‌. புதிய ஏற்பாட்டு சபை நாமகரணமற்ற 
நிலையில்‌ இருந்ததால்‌, நாமகரணத்தைப்பற்றி நாம்‌ பேசு 
கையில்‌, அப்போஸ்கலர்களின்‌ காலத்திற்குப்‌ பிறகு உண்டான 
சூழ்நிலைகளையும்‌ மற்றும்‌ முதலாம்‌ நூற்றாண்டுக்குப்‌ பிறகு 
உண்டான பிரிவினை சபைகளையும்‌ பற்றி நாம்‌ பேசுகிறோம்‌. 





நாமகரணமற்ற கிறிஸ்தவத்திற்கான 
ஒரு தற்காப்பு வாதம்‌ 

இரண்டாவதாக, நாமகரணமற்ற கிறிஸ்தவத்திற்கான ஒரு 
தற்காப்பு வாதத்தைக்‌ கவனியுங்கள்‌. நாமகரணமற்ற நிலையை 
நாம்‌ தற்காக்க வேண்டிய தேவை என்ன? 

சில மக்கள்‌, நாமகரண நிலையிலிருந்து விலகி, சபையை 
முன்பிருந்த நிலைக்குக்‌ கொண்டு வருவதற்கு நம்மை 
வழிகாட்டுவதற்குத்‌ தேவன்‌ முன்மாதிரி எதுவும்‌ கொடுக்க 
வில்லை என்றும்‌, அதனால்‌, புதிய ஏற்பாட்டு சபையைப்‌ போல 
நாமகரணமற்ற நிலையில்‌ இருப்பதென்பது இயலாத விஷயம்‌ 
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என்றும்‌ மறுப்புத்‌ தெரிவிக்கின்றனர்‌. 

சிலர்‌ ஒரு முன்மாதிரி கிடையாதென்கின்றனர்‌. மதத்தில்‌ 
வேதாகமத்தை மாறாத ஒரு வழிகாட்டியாக நாம்‌ பயன்‌ 
படுத்துவதை தேவன்‌ விரும்புகிறார்‌ என்பதையோ அல்லது 
புதிய ஏற்பாடு எழுதப்பட்ட காலத்தில்‌ இருந்த சபை, 
இன்றைய நாட்களில்‌ உள்ள சபைக்கு முன்‌ மாதிரியாக உள்ளது 
என்பதையோ இவர்கள்‌ நம்புவதில்லை. 

இவர்களின்‌ எண்ணம்‌ சரியானதுதானா? இயேசு 
அப்போஸ்தலர்களிடம்‌ தாம்‌ கட்டளையிட்ட யாவற்றையும்‌ 
மற்றவர்களுக்கு உபதேசிக்கும்படி கூறிய பின்பு, “இதோ 
உலகத்தின்‌ முடிவுபரியந்தம்‌ சகல நாட்களிலும்‌ நான்‌ 
உங்களுடனே கூட இருக்கிறேன்‌” என்றார்‌ (மத்‌. 28:20). இது 
ஒருவேளை, இயேசு தாம்‌ அப்போஸ்தலா்களிடம்‌ ஒப்புவித்த 
முன்மாதிரியை மாற்றும்படி எதிர்பார்க்கிறார்‌ என்பது போல 
கொனிக்கிறதா? யூதா 3ல்‌ “பரிசுத்தவான்களுக்கு ஒருமுறை 
ஒப்புவிக்கப்பட்ட விசுவாசத்தை” ப்‌ பற்றி நாம்‌ படிக்கின்றோம்‌. 
அது முதலாம்‌ நூற்றாண்டில்‌ வாழ்ந்த கிறிஸ்தவர்களுக்கு 
மட்டுமே புதிய ஏற்பாட்டு முன்மாதிரி உரியது என்று 
கூறுகிறதா? பவுல்‌, தான்‌ போதித்ததை அல்லாமல்‌ வேறொரு 
சுவிசேஷத்தை வானத்திலிருந்து ஒரு தூதன்‌ வந்து போதித்‌ 
தாலும்‌ அத்தூதன்‌ சபிக்கப்பட்டவன்‌ என்று கூறினார்‌ 
(கலா. 1:8). அவருடைய உபதேசம்‌ ஒரு தற்காலிகமான முன்‌ 
மாதிரியை மட்டுமே நிலைநாட்டியதா? 

புதிய ஏற்பாடு “உலகத்தின்‌ முடிவுபரியந்தம்‌” வழி 
காட்டியாக இருக்க ஏற்படுத்தப்பட்டது என்றால்‌, புதிய 
ஏற்பாட்டின்படியான சபையே “உலகத்தின்‌ முடிவுபரியந்தம்‌” 
ஒரு முன்மாதிரியான சபையாக ஏற்படுத்தப்பட்டுள்ளது 
என்பதை நாம்‌ நம்பியாக வேண்டும்‌. அப்போஸ்தலர்கள்‌ சகல 
சத்தியத்திற்குள்ளும்‌ வழி நடத்தப்பட்டார்கள்‌ 
(யோவா. 16:13), அவர்கள்‌ சுவிசேஷத்தைப்‌ பிரசங்கித்ததன்‌ 











விளைவாக கர்த்தருடைய சபை நிலைநாட்டப்பட்டது. 





ஏவப்பட்ட இந்த அப்போஸ்கலர்களால்‌ ஓப்புவிக்கப்பட்‌! 

உபதேசங்களை சபையானது போதித்தும்‌ பின்பற்றியும்‌ வந்தது. 
அந்த சபையைப்‌ பற்றி நாம்‌ புதிய ஏற்பாட்டில்‌ படிக்கின்றோம்‌; 
அங்கு நாம்‌ அதன்‌ உபதேசம்‌, ஆராதனை மற்றும்‌ அமைப்பு 
ஆகியவற்றைப்‌ பற்றிக்‌ கற்றுக்‌ கொள்கிறோம்‌. கிறிஸ்து 
இவ்விதமாக சபையை ஸ்தாபித்தது மற்றும்‌ சபையைப்‌ பற்றிய 
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உண்மைகளை வெளிப்படுத்தியது உலகத்தின்‌ முடிவு பரியந்தம்‌ 
ஒரு முன்மாதிரியாக இருப்பதற்கல்லவென்றால்‌ அவர்‌ ஏன்‌ 
அதைச்‌ செய்ய வேண்டும்‌? 

நாம்‌ இதை நம்புகின்றோம்‌: கிறிஸ்து நிர்மாணித்த அந்த 
சபையே அவர்‌ விரும்புகின்ற சபையாகும்‌. அப்போஸ்தலர்கள்‌ 
வெளிப்படுத்தின முன்மாதிரியைப்‌ பின்பற்றுகின்ற வரை 
சபையானது தேவனைப்‌ பிரியப்படுத்தக்‌ கூடியதாயுள்ளது. 
அந்த முன்மாதிரியை நாம்‌ பின்பற்றினால்‌, தேவனைப்‌ 
பிரியப்படுத்துகிறவார்களாயிருக்கிறோம்‌ என்று நிச்சயமாய்‌ நாம்‌ 
கூற முடியும்‌. 

சிலர்‌, புதிய ஏற்பாடு எழுதப்பட்ட காலத்தில்‌ சபைக்கு ஓரே 
ஒரு முன்மாதிரி இருந்ததில்லையே என்று மறுப்புத்‌ தெரிவிக்‌ 
கின்றனர்‌. ஒரு ஊழியக்காரரை நான்‌ சந்தித்து அவரிடத்தில்‌ 
புதிய ஏற்பாட்டின்படியான சபையை மறுபடியும்‌ கட்டி 
யெழுப்புவது குறித்து விளக்கமளிக்க நான்‌ முயற்சி செய்தது 
எனக்கு நினைவுக்கு வருகின்றது. அதற்கு அவர்‌ பதில்‌ அளிக்கை 
யில்‌ “ஆக நீங்கள்‌ புதிய ஏற்பாட்டின்படியான சபையை 
மீண்டும்‌ அமைக்கவிருக்கிறீர்கள்‌. ஆனால்‌ எந்த சபையை 
மீண்டும்‌ அமைப்பீர்கள்‌? எருசலேம்‌, அந்தியோகியா, எபேசு 
அல்லது கொரிந்து சபைகளில்‌ எந்த சபையை நீங்கள்‌ மீண்டும்‌ 
அமைப்பீர்கள்‌?” என்று கேட்டார்‌. புதிய ஏற்பாடு எழுதப்பட்ட 
காலங்களில்‌ இருந்த பிராந்திய சபைகள்‌ மாறுபாடுள்ளவை 
யென்றும்‌, அதனால்‌, இன்றைய நாட்களில்‌ சபையை மீட்ட 
மைக்க ஒரே ஒரு முன்மாதிரி மட்டும்‌ இருப்பதில்லை என்றும்‌ 
அவர்‌ நம்பினார்‌. அவர்‌ கூறியது சரியானதா? 

முதல்‌ நூற்றாண்டில்‌ இருந்த கர்த்தருடைய சபைகளில்‌ சில 
மாறுபாடுகள்‌ இருந்தன. இந்த மாறுபாடுகள்‌ அனைத்திற்கும்‌ 
இரு மூலகாரணங்கள்‌ இருந்தது கண்டறியப்பட்டுள்ளது. சில 
மாறுபாடுகள்‌ நன்மையைக்‌ கருதியும்‌, சில மாறுபாடுகள்‌ 
அப்போஸ்தலருடைய உபதேசத்தை எச்சரிக்கையாய்ப்‌ 
பின்பற்றாமையினாலும்‌ உண்டாயின. கிறிஸ்துவால்‌ 
நிலைநாட்டப்பட்ட சபை பரிபூரணமானதாயிருந்தது, ஆனால்‌ 
அச்சபை நிறைவற்ற மனிதர்களைக்‌ கொண்டதாக உள்ளது. 
நாம்‌ அதன்‌ முழு நிறைவைக்‌ கட்டியெழுப்ப விரும்புகிறோம்‌; 
அதில்‌ உள்ள நிறைவற்ற மனிதர்களின்‌ தவறுகளை அல்ல. 

மேலும்‌, ஓரே விசுவாசத்தின்‌ முக்கிய அங்கமாய்‌ இருக்க 
வேண்டிய பகுதிகளில்‌, பல்வேறுபட்ட பகுதிகளில்‌ இருந்த 
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கர்த்தருடைய சபைகள்‌ ஒன்று போலவே இருந்தகைச்‌ சுட்டிக்‌ 
காட்டும்‌ சான்றுகள்‌ உள்ளன. ஓவ்வொரு சபை அல்லது 
பிராந்திய சபையிலும்‌ மூப்பர்கள்‌ நியமிக்கப்பட்டனர்‌ 
(அப்‌. 14:23); அவர்கள்‌ ஆராதனையில்‌ பாடினார்கள்‌ 
(எபே. 2:19; கொலோ. 3:17); அவர்கள்‌ கர்த்தருடைய பந்தியில்‌ 
பங்கேற்றார்கள்‌ (அப்‌. 2:42; 20:7; 1 கொரி. 11); அவர்கள்‌ 
வரவுக்குத்‌ கக்கதாகக்‌ காணிக்கை கொடுக்கும்படியாய்‌ 
இருந்தது; அவர்கள்‌ முழுகுதல்‌ ஞானஸ்நானத்தை நடை 
முறைப்படுத்தினார்கள்‌ (அப்‌. 8:39; ரோமர்‌ 6:3, 4; கொலோ. 
2:12); எல்லாரும்‌ ஒரே மாதிரியாகவே இரட்சிக்கப்பட்டார்கள்‌ 
(அப்‌. 15:9, 11); ஒரு சபையாருக்கு ஏவுதலால்‌ எழுதப்பட்ட 
நிருபம்‌ எல்லாராலும்‌ வாசிக்கப்பட்டது (கொலோ. 4:16. 
சொல்லப்‌ போனால்‌, பவுல்‌, “இதினிமித்தமாக எனக்குப்‌ 
பிரியமும்‌, கர்த்தருக்குள்‌ உண்மையுமுள்ள என்‌ குமாரனாகிய 
தமோத்தேயுவை உங்களிடத்தில்‌ அனுப்பினேன்‌; நான்‌ எங்கும்‌ 
எந்தச்‌ சபையிலும்‌ போதித்து வருகிற பிரகாரம்‌ கிறிஸ்துவுக்‌ 
குள்ளான என்‌ நடக்கைகளை அவன்‌ உங்களுக்கு ஞாபகப்‌ 
படுத்துவான்‌” (1 கொரி. 4:17) என்று எழுதினார்‌. இப்படியிருக்க, 
புதிய ஏற்பாட்டில்‌ உள்ள கர்த்தருடைய சபைகள்‌ ஒரே விதமாக 
முன்மாதிரியைக்‌ கொண்டவைகளல்ல என்றும்‌ அவைகள்‌ 
வித்தியாசப்பட்டவைகள்‌ என்றும்‌ ஒருவர்‌ எப்படிச்‌ சொல்ல 
முடியும்‌? 

இரண்டாவதாக, சிலர்‌, எல்லா நாமகரணக்‌ கூட்டங்களும்‌ 
ஒரே சபையின்‌ கிளைகள்தான்‌; எனவே நாமகரணமற்ற 
கிறிஸ்தவத்தை மறுபடியும்‌ கட்டியெழுப்புவதற்கு முயற்சி 
செய்வது தேவையற்றது என்று சொல்லுகின்றனர்‌. 

இவர்கள்‌ சொல்வது சரியானதா? நாமகரணக்‌ கூட்டங்கள்‌ 
சபையின்‌ கிளைகளா? அவைகள்‌ முழுமையின்‌ பகுதிகளா? 
அவைகள்‌ நாமகரணத்தின்‌ களைகளாகவோ அல்லது 
புரொட்டஸ்டான்டுகளின்‌ பகுதிகளாகவோ இருக்கலாம்‌, 
ஆனால்‌ அவை புதிய ஏற்பாட்டில்‌ நாம்‌ படிக்கன்ற சபையின்‌ 
அங்கங்களா என்பதில்‌ நமக்குச்‌ சந்தேகம்‌ உண்டாகிறது. புதிய 
ஏற்பாட்டில்‌, “கிளைகள்‌” பற்றி ஒரே ஒரு இடத்தில்‌ மட்டுமே 
நாம்‌ படிக்கிறோம்‌: கிறிஸ்து, “நானே திராட் சச்‌ செடி, நீங்கள்‌ 
கொடிகள்‌” என்றார்‌ (யோவா. 15:5). ஆனால்‌ அவ்விடத்தில்‌ 
அவர்‌ மேலும்‌, “ஒருவன்‌ என்னில்‌ நிலைத்திராவிட்டால்‌, 
வெளியே எறியுண்ட கொடியைப்‌ போல அவன்‌ எறியுண்டு 
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உலர்ந்து போவான்‌; அப்படிப்பட்டவைகளைச்‌ சேர்த்து, 
அக்கினியிலே போடுகிறார்கள்‌; அவைகள்‌ எரிந்துபோம்‌” 
(யோவா. 15:6) என்றும்‌ கூறினார்‌. கிறிஸ்துவுக்குள்‌ உள்ள 
ஒவ்வொருவரும்‌ ஒரு கொடியாவார்‌. 

ஒரு கொடியில்‌ ஆரஞ்சப்‌ பழங்கள்‌, மற்றொரு கொடியில்‌ 
ஆப்பிள்‌ பழங்கள்‌, வேறோரு கொடியில்‌ தர்பூஜா பழங்கள்‌ 
ஆகியவற்றைக்‌ தருகின்ற திராட்சைக்‌ கொடியை நீங்கள்‌ 
எப்போதாவது கண்டதுண்டா? கண்டிருக்க முடியாது, 
குனியொரு செடியில்‌ உள்ள ஒவ்வொரு கொடியிலும்‌ ஒரே 
விதமான கனிகளே கிடைக்கும்‌. ஆனால்‌ நாமகரணக்‌ 
கூட்டங்கள்‌ ஒரே விதமான கனிகளைக்‌ தருவதில்லையே! 
எனவே அவைகள்‌ புதிய ஏற்பாட்டின்படியான சபையின்‌ 





கிளைகளாயிராமல்‌, தானாகவே எழுந்த செடிகளாய்‌ உள்ளன. 

மூன்றாவதாக, சிலர்‌, நாமகரணக்‌ கூட்டங்களற்ற கிறிஸ்‌ 
தவத்தை இன்றைய நாட்களில்‌ மறுபடியும்‌ கட்டி எழுப்ப 
முயற்சிப்பது நடைமுறையில்‌ சாத்தியமற்றதாகும்‌ என்று 
மறுப்புத்‌ தெரிவிக்கன்றனர்‌. 

சிலர்‌, அப்படி நாம்‌ புதிய ஏற்பாட்டு கிறிஸ்தவத்தை 
மறுபடியும்‌ கட்டி எழுப்பினாலும்‌, அதுவும்‌ இன்னுமொரு 
நாமகரணக்‌ கூட்டமாகவே இருக்கும்‌ என்கின்றனர்‌. 

“நாமகரணக்‌ கூட்டம்‌” என்பதற்கு நாம்‌ கொடுத்த 
முதலாவது விளக்கத்தை அவர்கள்‌ எடுத்துக்‌ கொள்கின்றனர்‌. 
அதாவது “பெயர்‌” என்பது நாமகரணத்தைக்‌ குறிப்பதா 
யுள்ளது. எனவே, எந்தவொரு சபைக்கும்‌, பெயர்‌ ஒன்று 
இருந்தால்‌ அது நாமகரணக்‌ கூட்டமாகும்‌ என்கின்றனர்‌. நாம்‌ 
ஒரு பெயரைக்‌ கொண்டிருப்பதால்‌ நாமகரணக்‌ கூட்டமாகி 
விடுகின்றோமா? 

மற்ற எல்லாப்‌ பெயர்களையும்‌ விட்டுவிட்டு, ஒரே ஒரு 
பெயரை வைக்கும்படி நாம்‌ கோரவில்லை யென்பகைத்‌ தயவு 
செய்து கவனியுங்கள்‌. “சபை,” “சரீரம்‌,” “கிறிஸ்துவின்‌ சபை” 
என்பவைகளெல்லாம்‌ பெயார்களல்ல, மாறாக உறவின்‌ 
நிலைகளாகும்‌; இது கிறிஸ்துவுக்கே உரிய சபையாகும்‌. புதிய 
ஏற்பாட்டில்‌ மேற்சொன்ன பெயர்‌ விளக்கங்கள்‌ யாவும்‌ 
காணப்படுகின்றன. வேறுவார்த்தைகளில்‌ சொல்வதென்றால்‌, 
பெயார்‌ ஒன்று இருப்பதால்‌ அது நாமகரணக்‌ கூட்டமாகும்‌ 
என்றால்‌, புதிய ஏற்பாடு எழுதப்பட்ட காலத்தில்‌ இருந்த சபை 


நாமகரண சபையாகும்‌. 
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பெயர்‌ ஒன்று மட்டுமே ஒரு நாமகரணக்‌ கூட்டத்தை 
உருவாக்கப்‌ போதுமானதல்ல. மற்ற குழுக்களில்‌ இருந்து 
வித்தியாசமாய்க்‌ காணப்படுவதால்‌ அவைகள்‌ நாமகரணக்‌ 
கூட்டங்கள்‌ ஆகின்றன. சபை பிரிவுக்‌ கூட்டங்களிடையே 
உள்ள வேறுபாடு பெயர்கள்‌ மட்டுமே என்று இருந்தால்‌, 
உண்மையாக நாமகரணக்‌ கூட்டங்களே இல்லையென்ற 
நிலைதான்‌ இருந்திருக்கும்‌. எல்லாம்‌ ஒன்றாகவே இருந்‌ 
இருக்கும்‌. ஒரு பிரிவுக்கூட்டம்‌ தனக்கென்று ஒரு பெயரைக்‌ 
கொண்டிருப்பதால்‌ மட்டும்‌ நாமகரணக்‌ கூட்டம்‌ ஆகிவிடாது. 

தனக்கென்று ஒரு தனிப்பட்ட தொடக்கம்‌, பொதுவான 
சில நம்பிக்கைகள்‌ மற்றும்‌ நடைமுறைகள்‌, எழுதப்பட்ட 
அல்லது எழுதப்படாத சட்டங்கள்‌ ஆகியவற்றைக்‌ 
கொண்டிருந்தால்‌ ஒரு நாமகரணக்‌ கூட்டமாகிறது என்று சிலர்‌ 
கூறுகன்றனர்‌. இவ்விளக்கத்தைப்‌ பயன்படுத்தினால்‌, புதிய 
ஏற்பாடு எழுதப்பட்ட காலத்தில்‌ இருந்த சபையும்‌ ஒரு 
நாமகரணக்‌ கூட்ட மேயாகும்‌! ஆனால்‌ அதை ஒருவரும்‌ 
நம்புவது கிடையாது, மற்ற கூட்டங்களிலிருந்து தனியே பிரிந்து 
இருப்பதாலும்‌, தனக்கென்று சொந்தமாக உபதேசங்கள்‌ 
மற்றும்‌ நடைமுறைச்‌ சட்டங்களைக்‌ கொண்டிருப்பதாலும்‌ 
மட்டுமே ஒரு சபை, நாமகரணக்‌ கூட்ட மாகிவிடாது. 

புதிய ஏற்பாட்டின்படியான சபையை மறுபடியும்‌ 
கட்டியெழுப்புவதுதென்பது சமுதாயத்தில்‌ இன்னும்‌ பல மதப்‌ 
பிரிவினைகளை உண்டாக்கும்‌ என்று சிலர்‌ தாக்கிப்‌ 
பேசுகின்றனர்‌. நாம்‌ சமுதாயத்தில்‌ இவ்வூழியத்தை ஆரம்பிக்‌ 
கையில்‌, நாமகரணச்‌ சூழ்நிலையை விடுவிப்பதற்குப்‌ பதில்‌ 
அதைக்‌ தூண்டிவிட்டு, ஏற்கனவே உள்ள சபைகளோடு 
இன்னொரு சபையை உண்டாக்கி விடுவதாக அவர்கள்‌ 
கூறுகின்றனர்‌. 

மேற்சொன்ன கூற்றில்‌ உண்மையிருப்பது போல 
தோன்றலாம்‌. ஒரு சமுதாயத்தில்‌ நாம்‌ ஊழியம்‌ செய்யத்‌ 
தொடங்கும்போது அதன்‌ விளைவாக இன்னொரு சடை 
உண்டாகிறது. வெளியில்‌ உள்ளவர்களின்‌ கண்பார்வையில்‌ 
இது இன்னுமொரு நாமகரணக்‌ கூட்டமாகக்‌ காட்சியளிக்கும்‌. 

ஆனால்‌ வெளிப்புறத்‌ தோற்றங்கள்‌ வஞ்சிக்கக்‌ கூடியவை 
களாகும்‌. மற்ற சபைகளுக்குள்ளாகவே இருந்துகொண்டு 
நாமகரணமற்ற கிறிஸ்தவ சூழ்நிலையைக்‌ கொண்டுவர ஏன்‌ 
முயற்சி செய்யக்‌ கூடாது? இந்தக்‌ கேள்விக்கு நீண்ட 
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காலத்துக்கு முன்பே விடை தந்தாயிற்று. சபையை 
மறுகட்டுமானம்‌ செய்ய ஆரம்பித்த நாட்களில்‌, அவ்வியக்கத்‌ 
தின்‌ முன்னோடிகள்‌ நாமகரணக்‌ கூட்டத்தின்‌ தவறுகளை 
உணரும்படி செய்வதற்காக, அக்கூட்டங்களுடன்‌ தொடர்பு 





கொண்டிருந்தனர்‌. ஆனால்‌ கடைசியாக நாமகரணக்‌ கூட்டங்‌ 
களை விட்டுவிட்டு தனியாக ஆராதிக்க ஆரம்பித்தனர்‌. ஏன்‌? 
அவர்கள்‌ வெளியேறும்‌. படிக்‌ கட்டாயப்படுத்த ப்பட்டனர்‌! 
நாமகரண கூட்டங்கள்‌, நாமகரணமில்லாத கிறிஸ்தவத்தைப்‌ 








பற்றிக்‌ கேட்கக்‌ கூட விரும்பவில்லை. நாமகரணக்‌ கூட்டத்தார்‌ 
புதிய ஏற்பாட்டின்‌ சபைக்காகக்‌ குரல்‌ கொடுத்தவார்களைத்‌ 
தங்கள்‌ பிரசங்க மேடைகளில்‌ பிரசங்கம்‌ செய்யக்கூட அனு 
மதிக்கவில்லை. நாமகரணமற்ற கிறிஸ்தவத்தைப்‌ பிரசங்கம்‌ 
செய்யக்‌ கூடாது என்பதை அந்நாள்‌ முகல்‌ நாமகரணக்‌ 
கூட்டத்தார்‌ ஒரு சட்டமாகவே ஆக்கிவிட்டனர்‌. 

நாமகரணமற்ற கிறிஸ்தவத்திற்கான வேண்டுகோளானது 
பிரிவினை உண்டாக்குவது போல்‌ தோன்றுவதற்கு ஓரே 
காரணம்‌, மனிதர்கள்‌ தங்களது நாமகரண நிலையை விட்டுவிட 
விரும்பாமைதான்‌, எனவே நாமகரணமற்ற நிலைக்காக 
அவர்களுக்குள்ளே இருந்து கொண்டே குரல்‌ கொடுப்பது 
இயலாத செயலாகும்‌. 

இப்பொழுது ஒரு எளிய தற்காப்பு முறையைக்‌ 
கவனிப்போம்‌. 

இன்றைய நாட்களில்‌ நாமகரணமற்ற நிலையில்‌ இருப்பது 
சாத்தியமா? இந்த விவாதத்தைப்பற்றி எண்ணிப்‌ பாருங்கள்‌: 
கிறிஸ்தவா்களாவதற்கும்‌, கிறிஸ்தவாகளாய்‌ இருப்பதற்கும்‌ 
அவாகள்‌ எகைச்‌ செய்தார்களோ அதையே நாமும்‌ செய்தால்‌ 
நாமும்‌ அவர்களைப்‌ போலவே இருப்போம்‌. இது மிகத்‌ 
தெளிவானதல்லவா? புதிய ஏற்பாடு எழுதப்பட்ட காலத்தில்‌ 
கிறிஸ்தவர்களாவதற்கு மக்கள்‌ சில செயல்களைச்‌ செய்ய 
வேண்டியிருந்தது. பின்பு கிறிஸ்தவர்களாய்‌ அவர்கள்‌ வாழ்ந்த 
போது, மற்றும்‌ ஆராதித்தபோது சில குறிப்பிட்ட வழி முறை 
களில்‌ பிராந்திய சபைகளை உருவாக்கினர்‌. அந்த சம்பவங்களில்‌ 
அவர்கள்‌ செய்ததை நாமும்‌ செய்தால்‌ அவர்கள்‌ வழியிலேயே - 
புதிய ஏற்பாட்டுக்‌ கிறிஸ்தவர்களாகவே நாமும்‌ இருப்போம்‌, 
நாமகரணமற்ற சடையின்‌ உறுப்பினர்களாயிருப்போம்‌. 

கிறிஸ்தவம்‌ அநேக பிரிவுகளால்‌ பாதிக்கப்பட்டிருப்பதே 
பிரச்சனையாகும்‌, இன்றைய நாட்களில்‌ நாமகரணக்‌ கூட்டங்‌ 
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களின்‌ பெயர்கள்‌ இல்லாமல்‌ நாம்‌ கிறிஸ்தவத்தைப்‌ பற்றி 
நினைத்துப்‌ பார்க்கவே முடியாது. நாமகரணமற்ற நிலையில்‌ 
கிறிஸ்துவத்தைப்‌ பற்றிய நிலையை உங்கள்‌ மனக்‌ கண்களில்‌ 
வடிவமைத்துப்‌ பாருங்கள்‌. 

மூன்று வித நாமகரணக்‌ கூட்டத்தார்‌ ஒரு “ஒன்றிப்பு” 
கூட்டம்‌ நடத்த முடிவு செய்கிறார்கள்‌ என்று வைத்துக்‌ 
கொள்வோம்‌. அவர்கள்‌ ஒரு நீண்ட அறையை வாடகைக்கு 
எடுத்து, ஒரு பிரசங்கியாரை அழைக்கின்றனர்‌. யாருக்கும்‌ 
பொல்லாங்கு செய்ய வேண்டாம்‌ என்ற எண்ணத்தில்‌ அவர்கள்‌ 
சுவிசேஷக்‌ கூட்டத்தில்‌ முதலாவது அந்த பிரசங்கியார்‌ வந்து 
அப்‌. 2ல்‌, பெந்தெகொஸ்தே நாளன்று பேதுரு பிரசங்கித்த 
வைகளை பிரசங்கம்‌ பண்ணவும்‌, அதன்‌ பிறகு மனம்‌ 
மாறுவோர்‌ தாங்கள்‌ சேர விரும்பும்‌ சபையைக்‌ தேர்ந்தெடுத்‌ 
துக்‌ கொள்ளட்டும்‌ என்றும்‌ அவர்கள்‌ முடிவு செய்கின்றனர்‌ 
என்று வைத்துக்‌ கொள்வோம்‌. 





சுவிசேஷக்‌ கூட்டம்‌ நடக்கின்றது, பிரசங்கியார்‌ 
கிறிஸ்துவைப்‌ பிரசங்கிக்கிறார்‌. மக்கள்‌ கிறிஸ்துவை விசு 
வாசித்து பாவத்தைக்‌ குறித்து உணார்வடை கின்றனர்‌. பிரசங்கி 
யாரும்‌, பேதுருவைப்‌ போலவே, “நீங்கள்‌ ஒவ்வொருவரும்‌ 
மனந்திரும்பி, பாவமன்னிப்புக்கென்று இயேசு கிறிஸ்துவின்‌ 
நாமத்தினாலே ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றுக்‌ கொள்ளுங்கள்‌, 
அப்போது பரிசுத்த ஆவியின்‌ வரத்தைப்‌ பெறுவீர்கள்‌” (அப்‌. 
2:38) என்று கூறுகிறார்‌. பிறகு பெந்தெகொஸ்தே நாளன்று 
ஜனங்கள்‌ செய்ததுபோலவே, வசனத்தை சந்தோஷமாய்‌ ஏற்றுக்‌ 
கொண்டவர்கள்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பண்ணப்படுகிறார்கள்‌. 
அக்கூட்டத்தின்‌ விளைவாக இருநூறு பேர்‌ ஞானஸ்நானம்‌ 
பெறுகிறார்கள்‌. 

அதன்‌ பிறகு, மனந்திரும்பிய அந்த இருநூறு பேருக்கு அந்த 
மூன்று நாமகரணக்‌ கூட்டங்களில்‌ ஏதாவதொன்றில்‌ சேர 
வாய்ப்பளிக்கப்படுகிறது. அவர்களில்‌ ஐம்பது பேர்‌ கூட்டம்‌ 
“அ” விலும்‌, ஐம்பது பேர்‌ கூட்டம்‌ “ஆ” விலும்‌, ஐம்பது போர்‌ 
கூட்டம்‌ “இ? யிலும்‌ சேருகின்றனர்‌. ஆனால்‌ எஞ்சியுள்ள 
ஐம்பது பேர்‌, “நாம்‌ ஏன்‌ நாமகரணக்‌ கூட்டம்‌ ஒன்றில்‌ போய்‌ 
சேர வேண்டும்‌? நாம்‌ புதிய ஏற்பாடு எழுதப்பட்ட காலத்தில்‌ 
ஜனங்கள்‌ செய்தது போலவே ஆரம்பித்தோம்‌! தொடர்ந்து 
அப்படியே இருப்போம்‌” என்று கூறுகிறார்கள்‌. ஆகவே, இந்த 
கடைசி ஐம்பது பேர்‌ புதிய ஏற்பாட்டின்‌ சபை போன்று 
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தங்களைத்‌ தாங்களே ஒழுங்கமைத்துக்‌ கொள்கின்றனர்‌. 

இங்கு இரு கேள்விகள்‌ உள்ளன. முதலாவது, இந்தக்‌ கடைசி 
ஐம்பது போர்‌ எந்த சபையின்‌ அங்கத்தினர்களாயிருப்பார்கள்‌? 
அவர்கள்‌ புதிய ஏற்பாட்டின்‌ மாதிரியின்படியே தங்கள்‌ 
கிறிஸ்தவ வாழ்க்கையைத்‌ தொடங்கியிருப்பார்களேயானால்‌, 
மற்றும்‌ அந்த மாதிரியையே பின்பற்றுவார்களேயானால்‌, புதிய 
ஏற்பாட்டு சபை என்று சொல்லப்படுவதைத்‌ தவிர, மற்றபடி 
அவர்கள்‌ எப்படியிருப்பார்கள்‌? இரண்டாவதாக, மனந்‌ 
திரும்பிய அந்த இருநூறு பேர்களும்‌ உண்மையிலேயே 
சுவிசேஷத்திற்கு கழ்படிந்திருந்தால்‌, அவர்கள்‌ அம்மூன்றில்‌ ஒரு 
கூட்டத்தில்‌ சேர முடிவு செய்யுமுன்‌ எந்த நாமகரணக்‌ 
கூட்டத்தில்‌ சேர்ந்திருந்தனர்‌? அவர்கள்‌ ஏதேனும்‌ நாமகரணக்‌ 
கூட்டத்தில்‌ ஏற்கனவே இல்லாதிருந்திருந்தால்‌, அதைவிட்டு 
வேறு எந்தவொரு நாமகரணக்‌ கூட்டத்திலும்‌ சேர வேண்டிய 
அவசியம்‌ என்ன வந்தது? எந்தவொரு நாமகரண கூட்டத்திலும்‌ 
அங்கத்தினராகாமல்‌, அவர்கள்‌ இரட்சிக்கப்பட்டு, கர்த்த 
ருடைய சபையில்‌ அங்கத்தினராய்‌ இருக்கக்‌ கூடாதா? 

கிறிஸ்தவர்களாவதற்கும்‌, கிறிஸ்தவர்களாயிருப்பதற்கும்‌ 
புதிய ஏற்பாடு எழுதப்பட்ட காலத்தில்‌ மக்கள்‌ என்ன செய்தார்‌ 
களோ, அதையே இன்றைய நாட்களில்‌ ஜனங்கள்‌ செய்தால்‌ 
அவர்கள்‌ நாமகரணமற்ற புதிய ஏற்பாட்டு சபையின்‌ 
கிறிஸ்தவர்களாயிருப்பார்கள்‌ என்பதையே நாம்‌ வலியுறுத்து 
கின்றோம்‌. 

நமது நோக்கத்தை விளக்கி, தற்காக்கும்‌ போது நாம்‌ 
பின்வரும்‌ கேள்விக்குப்‌ பதில்‌ அளிக்கத்‌ தயாராகன்றோம்‌: ஒரு 
சபையைப்‌ போலவே வேறொரு சபையும்‌ நல்லதென்றால்‌, 
நாமகரணமற்ற நிலை வேண்டும்‌ என்று கவலைப்பட 
வேண்டியது ஏன்‌? 





நாமகரணமற்ற கிறிஸ்தவத்திற்கான 
ஒரு வேண்டுகோள்‌ 
நிறைவாக, நாமகரணமற்ற கிறிஸ்தவத்திற்கான ஒரு 
வேண்டுகோளைக்‌ கவனியுங்கள்‌. நாமகரணமற்ற நிலை 
வேண்டும்‌ என்பதற்கு வலுவான காரணங்கள்‌ எதுவும்‌ 
உள்ளதா? இதற்கான பதிலைக்‌ காண நாம்‌ இப்பாடத்தின்‌ 
தலைப்புக்கு மறுபடியும்‌ திரும்புவோம்‌: ஒரு சபையைப்‌ 
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போலவே இன்னோரு சபையும்‌ நல்லதல்ல என்பதால்‌ 
நாமகரணமற்ற நிலை தேவை என்று நான்‌ உங்களிடம்‌ 
வேண்டுகோள்‌ விடுக்கின்றேன்‌. 

குயவு செய்து தவறாகப்‌ புரிந்துகொள்ள வேண்டாம்‌. ஒரு 
நாமகரணக்‌ கூட்டம்‌ மற்ற நாமகரணத்தைப்‌ போல நல்லதல்ல 
என்று நான்‌ கூறவில்லை. எந்த ஒரு நாமகரணக்‌ கூட்டத்தில்‌ 
இருப்பதும்‌ கர்த்தருடைய சபையில்‌ இருப்பதைப்போன்றே 
நல்லதா என்றே நான்‌ கேட்கின்றேன்‌. கர்த்தருடைய சபை 
ஒன்று மாத்திரமே நல்லதென்னும்போது, நாமகரணமற்ற நிலை 
வேண்டும்‌ என்பதற்குக்‌ காரணமில்லை என்ற கருத்து 
கட்டாயம்‌ மறைய வேண்டியதாகிறது. 

புதிய ஏற்பாட்டு சபையைப்‌ போன்று நல்லதாக ஏகேனும்‌ 
நாமகரணக்‌ கூட்டம்‌ உள்ளதா என்று வினவும்போது, 
பின்வரும்‌ கேள்விகளைச்‌ சிந்தித்துப்‌ பாருங்கள்‌! 

ஒரு சரீரத்தை..ு்‌ போன்று இன்னொரு சரீரம்‌ நல்லதா? 
உங்கள்‌ சரீரமானது உங்களுக்கு வேறு எந்த சரீரத்தைப்‌ 
பார்க்கிலும்‌ முக்கியமானதாக இருக்கும்‌. அது போலவே, 
சபையும்‌ கிறிஸ்துவின்‌ சரீரமாய்‌ உள்ளது (எபே. 1:22, 23). 
கிறிஸ்துவுக்குத்‌ தமது சொந்த சரீரமாகிய சபையைப்‌ 








பார்க்கிலும்‌ (அவர்‌ தொடங்கி வைக்காத) வேறு எந்த ஒரு 
நாமகரணக்‌ கூட்டமும்‌ முக்கியமாய்‌ இருக்குமா? 

ஒரு மணவாட்டியைப்‌ பார்க்லும்‌ வேறொரு மணவாட்டி 
கிறந்தவளாயிருப்பாளா? மக்களே, நீங்கள்‌ உங்கள்‌ சொந்த 
மனைவியைக்‌ காட்டிலும்‌ அதிகமாய்‌ வேறொரு பெண்ணுக்கு 
முக்கியத்துவம்‌ தருகிறீர்களா? அப்படி செய்யாமலிருப்பதே 
நல்லதல்லவா! சபையும்‌ கூட கிறிஸ்துவின்‌ மணவாட்டியாக 
உருவகப்படுத்தப்படுகிறது (எபே. 5:23-25; ரோமர்‌ 7:4). 
கிறிஸ்து தமது சொந்த மணவாட்டியாகிய சபையைக்‌ 
காட்டிலும்‌ வேறொரு கூட்டத்திற்கு அதிக முக்கியத்துவம்‌ 
குருகிறாரா? 

ஒரு குடும்‌. புத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ வேறொரு குடும்பம்‌ 
சிறந்ததா? நமது சொந்த குடும்பத்திற்கு நமது இருதயத்தில்‌ 
எப்போதுமே விசேஷித்த இடம்‌ இருப்பதுண்டு; வேறு 
எதற்காகவும்‌ அதை விற்கத்‌ துணியமாட்டோம்‌. சபை தேவனு 
டைய குடும்பமாய்‌ இருக்கிறது (1 தீமோ. 3:15). தேவன்‌ தமது 
சொந்த குடும்பத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ வேறு எதற்கும்‌ அதிக 
மதிப்பளிக்றொரா? 
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நாமகரணக்‌ கூட்டங்கள்‌ எதிலாவது இரட்சிப்பு காணப்‌ 
படுகிறதா? இரட்சிப்பு என்பது சடையில்‌ மட்டுமே உண்டு. 
கிறிஸ்துவும்‌ சபையில்‌ அன்புகூர்ந்து, அதற்காக மரித்து, அதை 
இரட்சித்தார்‌ (எபே. 5:23-25). இரட்சிக்கப்பட்டவர்கள்‌ 
சபையில்‌ சேர்த்துக்‌ கொள்ளப்பட்டனர்‌ (அப்‌. 2:47). 
நாமகரணக்‌ கூட்டத்தைப்‌ பற்றியும்‌ இவ்வாறு கூற முடியுமா? 








முடிவுரை 

நாம்‌ என்ன முடிவு செய்ய வேண்டும்‌? ஒரு நாமகரணக்‌ 
கூட்டம்‌ வேறொரு நாமகரணக்‌ கூட்டத்தைப்‌ பார்க்கிலும்‌ 
நல்லதாய்‌ இருக்கலாம்‌, ஆனால்‌ கர்த்தரின்‌ சபையைக்‌ 
காட்டிலும்‌ எந்த நாமகரணக்‌ கூட்டமும்‌ நல்லதாயிருக்க 
முடியாது. எனவே நாமகரணமற்ற நிலை என்ற வேண்டு 
கோளை நீங்கள்‌ ஏற்றுக்கொள்ளும்படி உங்களை வலியுறுத்து 
கிறோம்‌. ஏனென்றால்‌ கிறிஸ்துவின்‌ சரீரம்‌, கிறிஸ்துவின்‌ 
மணவாட்டி மற்றும்‌ தேவனுடைய குடும்பம்‌ என்று அழைக்கப்‌ 
படுகின்ற சடையில்‌ நீங்கள்‌ அங்கமாக இதுவே ஒரே ஒரு வழி 
என்பது நிச்சயம்‌ - கிறிஸ்து இரட்சித்த ஜனங்களோடு நீங்கள்‌ 
அங்கமாக இது ஒன்றே வழியாகும்‌. 

சபைகளுக்கு மாறுவது பற்றி எப்போதாவது நீங்கள்‌ 
சிந்தித்தது உண்டா? அநேகர்‌ குறிப்பிட்ட நாமகரணக்‌ 
கூட்டத்தின்‌ மேல்‌ மதிப்பு வைக்காமல்‌, தங்கள்‌ மத கோட்பாடு 
களை அடிக்கடி மாற்றிக்‌ கொள்கின்றனர்‌. எந்த அடிப்படை 
யில்‌ நீங்கள்‌ வேறொரு சபையைத்‌ தேர்ந்தெடுக்க வேண்டும்‌? 

ஒரு நாமகரணக்‌ கூட்டத்திலிருந்து வேறொரு நாமகரணக்‌ 
கூட்டத்திற்கு மாறிச்‌ செல்வதில்‌ பெரிய உண்மை நெறி எதுவும்‌ 
கிடையாது. நீங்கள்‌ மாறத்தான்‌ வேண்டுமென விரும்பினால்‌ 
எது சரி என்ற அடிப்படையில்‌ கேட்டு மாறுவதையே நீங்கள்‌ 
ஆலோசித்துப்‌ பார்க்க வேண்டும்‌. கர்த்தர்‌ நான்‌ என்ன 
செய்யும்படி விரும்புகிறார்‌? அநேக பிரிவுக்‌ கூட்டங்களின்‌ 
மத்தியில்‌ எது அவருடைய ஓரே சபையாக உள்ளது? உங்கள்‌ 
விருப்பப்படியான ஒரு சபைக்கு நீங்கள்‌ போவது சரியல்ல. 
கிறிஸ்து தெரிந்து கொண்ட சபையை நீங்களும்‌ தேர்ந்து 
கொள்ளுங்கள்‌! 

கிறிஸ்துவின்‌ சபைக்காக, புதிய ஏற்பாட்டில்‌ நீங்கள்‌ 
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படிக்கின்ற சபைக்காகவே நாங்கள்‌ குரல்‌ கொடுக்கின்றோம்‌. 
எந்தவித முன்‌ தீர்மானமுமற்றவராய்‌ உள்ள ஒருவர்‌ இதில்‌ 
என்ன தவறைக்‌ காண முடியும்‌? இவ்வேண்டுகோளுக்கு 
இணங்க நீங்கள்‌ ஏன்‌ சிந்திக்கக்‌ கூடாது? 


குறிப்புகள்‌ 

!'உலக புத்தக அகராதி, 1967 பதிப்பு, 8.1. “நாமகரணம்‌.” “கையடக்க 
ஆக்ஸ்போர்ட்‌ அகராதி, 8.34. “நாமகரணம்‌.” “ஜேம்ஸ்‌ 0. பெர்னால்டு, பொருட்‌ 
சொற்கள்‌, எதிர்ச்சொற்கள்‌ மற்றும்‌ பெயர்‌ முதற்‌ சொற்கள்‌ (நியுயார்க்‌, .Y.: பங்க்‌ 
மற்றும்‌ வாக்நல்ஸ்‌ கம்பெனி, 1947), 93. “சரியான வார்த்தையைப்‌ பயன்படுத்துங்கள்‌ 
(பிளசென்ட்வில்‌, .Y.: ரீடர்ஸ்‌ டைஜெஸ்ட்‌ அசிசோஷியேஷன்‌, 1969), 149. 
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௯ களவி? 
“நீகுவன்‌ கீருபையுள்ளவன்றால்‌, 
நல்ல, 8நர்மையான, உண்மையுள்ள 
மனிதர்கள்‌ இழந்து போகப்பருவது 


சாத்தியமா?” 


க பகுல்‌ 

மக்கள்‌ பாவமன்னிப்பிற்கான முழுகுதல்‌ ஞானஸ்‌ 
நானம்‌ பெறும்பொழுது மட்டுமே இரட்சிக்கப்பட முடியும்‌ 
என்று வேதம்‌ போதிப்பதை நாம்‌ நம்புகின்றோம்‌. பல 
சமயங்களில்‌ மக்கள்‌ இக்கருத்துக்கு பதில்‌ அளிக்கையில்‌, “ஆம்‌, 
வேதம்‌ இவ்வாறு போதிப்பதாகவே காணுகின்றோம்‌, 
ஆனாலும்‌, ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றுக்‌ கொள்ளாமலிருந்தும்‌, மத 
ரீதியான கோட்பாடுகள்‌ கொண்ட மனிகர்களின்‌ நிலை 
என்னவாயிருக்கும்‌? அவர்கள்‌ நல்ல, நேர்மையான, உண்மை 
யுள்ள ஜனங்களாய்‌ இருக்கின்றார்களே, அவர்கள்‌ இழந்து 
போகப்படுவது சாத்தியமா?” என்று வினவுகின்றனர்‌. முதலா 
வதாக, கிறிஸ்துவை விசுவாசிக்கின்ற, நல்ல, நேர்மையான, 
உண்மையுள்ள ஆனால்‌ வேதவசனத்தின்படி ஞானஸ்நானம்‌ 
பெறாத ஜனங்களைப்‌ பற்றி சிந்தித்துப்‌ பார்ப்போம்‌, இந்த 
ஜனங்கள்‌ இழக்கப்படுவது சாத்தியமா? 

நமது ஆய்வை இன்னும்‌ சற்று விரிவாக்குவோம்‌. தங்களை 
கிறிஸ்தவர்கள்‌ என்று வெளிப்படுத்துகிறவர்கள்‌ மட்டுமே 
நல்ல, நேர்மையான, உண்மையானவர்கள்‌ என்று கருதுவது 
தவறாகும்‌. சில மனிதர்கள்‌ தாங்கள்‌ தேவனை நம்புவது 
முடியாது என்று காண்கின்றனர்‌. இவர்கள்‌ அந்த முடிவில்‌ நல்ல, 
நேர்மையான, உண்மையுள்ளவர்களாயிருக்கின்றனர்‌. 
இப்படிப்பட்ட நல்ல, நேர்மையான, உண்மையுள்ள மக்கள்‌ 
இழந்து போகப்படுவது சாத்தியமா? 

தேவனை நம்பியும்‌, கிறிஸ்துவை தேவனுடைய குமாரன்‌ 


204 


என்று ஏற்றுக்‌ கொள்ளாதவர்களின்‌ நிலை என்ன? தேவனை 
ஏற்றுக்‌ கொண்டிருந்தும்‌, தேவனுடைய நிறைவான 
வெளிப்பாடாகிய கிறிஸ்துவை தேவ குமாரன்‌ என்று ஏற்றுக்‌ 
கொள்ளாத யூதர்கள்‌ அ ல்லது முஸ்லீம்கள்‌ நிலை என்ன? அநேக 
கிறிஸ்தவர்கள்‌ நல்ல, நேர்மையான, உண்மையுள்ளவர்‌ 
களாயிருப்பது போலவே, அவர்களும்‌ நல்ல, நேர்மையான, 
உண்மையுள்ளவர்களாய்‌ இருக்கின்றனர்‌. அவர்கள்‌ இழக்கப்‌ 
பட முடியுமா? 


வேதாகமம்‌ போதிப்பது என்ன? 

இக்கருத்தைப்‌ பற்றி வேதாகமம்‌ என்ன போதிக்றெது? 
என்ற கேள்வியுடன்‌ நாம்‌ தொடங்குவோம்‌. தேவன்‌ என்ன 
கூறுகிறார்‌ என்பதில்‌ நாம்‌ கொள்ளும்‌ அக்கறையைப்‌ போல, 
மற்றவர்கள்‌ எதை நம்புகிறார்கள்‌ என்பதில்‌ நாம்‌ அக்கறை 
கொள்வதில்லை. தேவனுடைய சித்தத்தை அறிந்து கொள்ள 
அவருடைய நூலாகிய வேதாகமத்தைக்‌ கற்றுக்‌ கொள்வதே 
ஒரே வழியாகும்‌. வேதாகமத்தின்படியாக இந்த மக்கள்‌ இழந்து 
போகப்பட முடியுமா? 

இக்கேள்விக்குப்‌ பதில்‌ அளிக்க, நாஸ்திகா்களிடத்தில்‌ நாம்‌ 
பின்வரும்‌ கேள்விகளைக்‌ கேட்போம்‌: 

“தேவனிடத்தில்‌ விசுவாசம்‌ இன்றி நீங்கள்‌ இரட்சிக்கப்பட 
முடியமா?” என்று கேட்போம்‌. 2 தெச. 1:7-9ல்‌ “தேவனை 
அறியாதவார்களை” நீதியுள்ள ஆக்கினைக்குள்ளாக்கும்படி 
ஐஜுவாலித்து எரிகிற அக்கினியோடு கிறிஸ்து வருவார்‌ என்று 
கூறப்படுவகைக்‌ கவனியுங்கள்‌. எபி. 11:6ல்‌ விசுவாசமில்லாமல்‌ 
தேவனுக்குப்‌ பிரியமாய்‌ இருப்பது கூடாத காரியம்‌, ஏனென்‌ 
றால்‌ தேவனிடத்தில்‌ சேருகிறவன்‌, “அவர்‌ உண்டென்று” 
விசுவாசிக்க வேண்டும்‌ என்று கூறப்படுகிறது. இது ஒரு வேளை 
ஒருவர்‌ நாத்திகராய்‌ இருந்தபோதிலும்‌ இரட்சிக்கப்பட 
முடியும்‌ என்று கூறுவது போலுள்ளதா? நாத்திகர்‌ ஒருவர்‌, தாம்‌ 
செய்வது தவறாயிருப்பினும்‌, நியாயத்தீர்ப்பின்‌ நாளில்‌ 
தேவனை எதிர்கொள்ளுகையில்‌, தாம்‌ செய்த தவறுகளுக்கு 
மன்னிப்புக்‌ கேட்டு விடுவாரென்றும்‌, அதன்‌ பிறகு தேவனு 
டன்‌ நகைச்சுவையாகப்‌ பேசிச்‌ சிரிப்பார்‌ என்றும்‌ கூறினார்‌. 
ஆனால்‌ வேதாகமத்தின்படியாக, அந்த மாதிரி இருக்கப்‌ 
போறெதில்லை! 
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இரண்டாவதாக, உண்மையுள்ள 
கிறிஸ்தவர்கள ல்லாதவர்‌ களிடத்தில்‌: “இறிஸ்துவில்‌ 
விசுவாசம்‌ கொள்ளாமல்‌ நீங்கள்‌ இரட்சிக்கப்பட முடியுமா?” 
என்று நாம்‌ கேட்கிறோம்‌. வேதம்‌ இதைப்பற்றி என்ன 
போதிக்கிறது? யோவா. 8:24ன்படி, “... நானே அவர்‌ என்று 
நீங்கள்‌ விசுவாசியாவிட்டால்‌ உங்கள்‌ பாவங்களில்‌ சாவீர்கள்‌” 
என்று இயேசு கூறினார்‌. யோவா. 14:6ல்‌ அவர்‌, 
என்னாலேயல்லாமல்‌ ஒருவனும்‌ பிதாவினி டத்தில்‌ வரான்‌” 
என்றார்‌. நாம்‌ இரட்சிக்கப்படுவதற்குக்‌ கிறிஸ்துவின்‌ 
நாமமேயல்லாமல்‌, வேறோரு நாமம்‌ கட்டளை 
யிடப்படவில்லை (அப்‌. 4:12). கிறிஸ்தவார்களல்லாதவார்களை 
நாம்‌ நேசித்து, பாராட்டுமளவுக்கு வேகாகமம்‌ என்ன கூறுகிறது 
என்பதை ஏற்றுக்கொண்டால்‌, அவர்கள்‌ அவிசுவாசத்தில்‌ 
நிலைத்திருந்தாலும்‌ இரட்சிக்கப்பட முடியும்‌ என்று நாம்‌ 
எண்ண முடியாது. 

மூன்றாவதாக, கிறிஸ்தவர்கள்‌ என்று தங்களை வெளிப்‌ 
படுத்தியும்‌, மதரீதியாக தவறானவர்களைக்‌ கவனியுங்கள்‌. 
பலவீனமான, தவறுகள்‌ செய்கின்ற கிறிஸ்தவர்களைப்‌ பற்றி 
நாம்‌ இங்கு பேசவில்லை. கிறிஸ்தவர்கள்‌ என்று தங்களைக்‌ 
கூறிக்‌ கொண்டும்‌, வசனத்தின்படியாக ஞானஸ்நானம்‌ 
பெறாதவர்களைப்‌ பற்றியே இங்கு நாம்‌ பேசுகின்றோம்‌. 
அவர்கள்‌ இரட்சிக்கப்படுவார்களா? அவர்களிடத்தில்‌ நாம்‌, 
“சுவிசேஷத்திற்குக்‌ கீழ்ப்படியாமல்‌ நீங்கள்‌ இரட்சிக்கப்பட 
முடியுமா?” என்று கேட்கின்றோம்‌. நாமகரணக்‌ கூட்டம்‌ 
ஒன்றில்‌ உறுப்பினராக உள்ள ஒருவரைக்‌ கற்பனை செய்து 
கொள்ளுங்கள்‌. அவர்‌ நல்லவராக, நேர்மையுள்ளவராக, தாம்‌ 
விசுவாசிப்பது எதுவோ அதில்‌ உண்மையுள்ளவராக இருக்கி 
றார்‌, ஆனால்‌ வேதவசனத்தின்படியாக அவர்‌ ஞானஸ்நானம்‌ 
பெற்றதில்லை. சுவிசேஷத்தின்‌ இந்தக்‌ கட்டளைக்குக்‌ கீழ்ப்‌ 
படியாமல்‌ அவர்‌ இரட்சிக்கப்பட முடியுமா? 2 தெச. 1:7-9ல்‌ 
பவுல்‌, “தேவனை அறியாதவர்களிடத்‌ தில்‌” மட்டும்‌ கிறிஸ்து 
ஆக்கினையைச்‌ செலுத்துவார்‌ என்று கூறாமல்‌, “அவருடைய 
சுவிசேஷத்துக்குக்‌ கழ்ப்படியாதவர்களிடத்திலும்‌” ஆக்கினை 
யைச்‌ செலுத்துவார்‌ என்று கூறினார்‌. இயேசுவின்‌ சுவிசேஷத்‌ 
திற்குக்‌ கீழ்ப்படியாமல்‌ ஒருவர்‌ இரட்சிக்கப்படவே முடியாது 
(மத்‌. 7:21-23). இது கடினமானது என்று யாரேனும்‌ மறுத்துக்‌ 
கூறினால்‌, நாமல்ல; தேவனே சட்டங்களை இயற்றுகிறார்‌ 
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என்று நாம்‌ அவர்களுக்குப்‌ பதில்‌ அளிக்க முடியும்‌. தேவனு 
டைய சட்டங்களுக்கு கீழ்ப்படியாத எவரேனும்‌ பாதுகாப்பாக 
இருக்க முடியுமா என்று நாம்‌ சந்தேகிக்கன்றோம்‌. 

ஆக, நல்ல, நேர்மையான, உண்மையுள்ள மக்கள்‌ 
உண்மையாகவே இழந்து போகப்படுவது சாத்தியமா? இதைப்‌ 
பற்றி சிந்தியுங்கள்‌: கொர்நேலியு ஒரு நல்ல மனிதராகத்தான்‌ 
இருந்தார்‌ (அப்‌. 10:1-4). அவர்‌ இரட்சிப்படைய வேண்டிய 
வசனங்களைக்‌ கேள்விப்பட வேண்டியிருந்ததால்‌ (அப்‌. 11:14, 
15) அவர்‌ இழந்து போகப்பட்ட நிலையில்தான்‌ இருந்தார்‌ 
என்று நாம்‌ அறிகிறோம்‌. எத்தியோப்பிய மந்திரியும்‌ கூட தேவ 
பக்தியுள்ள மனிதராகவே இருந்தார்‌, ஆனால்‌ அவரும்‌ கூட 
இரட்சிக்கப்பட வேண்டியிருந்தது. எனவே தேவன்‌ பிலிப்‌ 
புவை அவரிடத்தில்‌ சென்று பிரசங்கிக்கும்படி அனுப்பினார்‌ 
(அப்‌. 8). சவுல்‌ கிறிஸ்தவராகுமுன்பும்‌ நல்லவராக, நேர்மை 
யுள்ளவராகவே இருந்தார்‌, ஆனால்‌ கிறிஸ்தவராகும்‌ முன்பு 
பாவிகளில்‌ பிரதான பாவியாய்‌ இருந்ததாக தம்மைப்பற்றி 
அவர்‌ எண்ணினார்‌ (1 தீமோ. 1:15). நீங்கள்‌ நல்லொழுக்கம்‌ 
உள்ளவராயிருக்கலாம்‌, ஆனால்‌ ஆவிக்குரிய முறையில்‌ 
தேவனை விட்டுப்‌ பிரிந்த நிலையில்‌ இருக்கிறீர்கள்‌; உண்மை 
யானவர்தான்‌, ஆனால்‌ உண்மையாகவே தவறிய நிலையில்‌ 
இருக்கிறீர்கள்‌; நேர்மையானவர்தான்‌, ஆனால்‌ நேர்மையாகவே 
தவறிய நிலையில்‌ இருக்கிறீர்கள்‌! நாம்‌ எல்லாருமே இதற்கு 
எடுத்துக்காட்டுகளைக்‌ கண்டிருக்கிறோம்‌. உதாரணமாக, 
ஆஸ்திரேலியாவில்‌ உள்ள ஒரு மருத்துவ மனையில்‌ நான்கு 
குழந்தைகளின்‌ மரணத்தில்‌, ஒரு மருத்துவ தாதி அக்குழந்தை 
களைக்‌ கொன்றதாகக்‌ குற்றம்‌ சாட்டப்பட்டாள்‌. அவர்களுக்‌ 
குத்‌ தரும்‌ மருந்தில்‌ சர்க்கரைக்கு பதில்‌ உப்பைக்‌ கலந்து 
விட்டதாகத்‌ தெரிந்தது. அவள்‌ அறியாமல்‌ அதைச்‌ செய்தபடி 
யினால்‌ அவள்‌ மீது போடப்பட்ட வழக்கு தள்ளுபடியானது. 
எப்படியிருப்பினும்‌, யாரோ ஒருவர்‌ சர்க்கரைக்குப்‌ பதிலாக 
உப்பைக்‌ கலந்துவிட்டார்‌. அவரோ அல்லது அவளோ இதைச்‌ 
செய்தபோது உண்மையான தவறென்று இது கணிக்கப்பட்டது. 
ஆனால்‌ இதன்‌ விளைவாக நான்கு பிள்ளைகள்‌ மரிக்க 
வேண்டியதாயிற்று. 

இதே போன்று இன்னோரு சம்பவத்தில்‌, கானடாவின்‌, 
சஸ்காட்ச்வேன்‌ மாகாணத்தில்‌, ரெஜினா என்ற இடத்தில்‌ 
மருத்துவமனையொன்றில்‌ தூய நீருக்குப்‌ பதிலாக தவறிப்‌ 
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போய்‌ போரிக்‌ அமிலத்தை ஒரு மருத்துவத்‌ தாகி கொடுத்த 
போது ஐந்து குழந்தைகள்‌ இறந்து விட்டன. உண்மையோடு 
செய்த தவறு துயரத்திற்கு வழியாயிற்று. 

நியுயார்க்‌ நகரத்தில்‌ புகைவண்டி நிலையத்தில்‌ இருந்து 
கிளம்பிய ஒரு புகைவண்டியுடன்‌ எதிரில்‌ வேகமாக வந்த 
புகைவண்டியொன்று மோதி, அதன்‌ விளைவாக ஐம்பது 
உயிர்கள்‌ பறிக்கப்பட்டன. அதன்‌ பொறியாளர்‌, இயந்திரத்தின்‌ 
அடியில்‌ சிக்கிக்கொண்டார்‌. அவரது மூக்கில்‌ இருந்து 
இரத்தமும்‌, கண்களில்‌ இருந்து கண்ணீரும்‌ வெளிவந்து 
கொண்டிருந்தது. மரண வலியில்‌ அவர்‌ ஒரு சிறு மஞ்சள்‌ நிறக்‌ 
காகிதத்துண்டை கையில்‌ பிடித்திருந்தார்‌. “இதை எடுத்துக்‌ 
கொள்ளுங்கள்‌, இதில்‌ யாரோ ஒருவர்‌ எனக்குத்‌ தவறான 
கட்டளை கொடுத்துவிட்ட விபரம்‌ உங்களுக்குத்‌ தெரிய 
வரும்‌” என்றார்‌ அவர்‌. உண்மையான உள்ளத்தோடு கூட நாம்‌ 
இருப்பினும்‌, தவறான கட்டளைக்குக்‌ கீழ்ப்படியும்போது 
துக்கமே ஏற்படும்‌ - இன்னும்‌ அநேகர்‌ நம்மோடு செல்வார்கள்‌. ' 

ஆனால்‌, நல்ல, நேர்மையான, உண்மையுள்ள மக்கள்‌ 
இழந்து போகப்படக்‌ கூடுமென்றால்‌, இரண்டாவது கேள்வி 
இங்கு எழுகிறது. 











அவர்கள்‌ இழந்துபோகப்படுவது 
எவ்விதம்‌ சாத்தியமாகிறது? 

தேவன்‌ கிருபையுள்ளவரென்றால்‌, இது போன்ற மக்கள்‌ 
இழந்துபோகப்படுவது எவ்விதம்‌ சாத்தியமாகிறது? 

இந்தக்‌ கேள்வியை விவாதிக்கத்‌ தொடங்குகையில்‌, 
பின்வருமாறு நாம்‌ கூறுவது அவசியமாகிறது. வேதாகமம்‌ 
சொல்வது எவ்வகையிலும்‌ உண்மையுள்ளதென்றால்‌, இழந்து 
போகப்படபெவாகள்‌ மற்றும்‌ இரட்சிக்கப்படுறெவா்கள்‌ ஆகிய 
இரு தரப்பாருக்கும்‌ இடையில்‌ ஏதாவது ஓரிடத்தில்‌ கோடு 
ஒன்று வரையப்பட வேண்டும்‌. ஏனென்றால்‌, சிலர்‌ இழந்து 
போகப்பட வாய்ப்புண்டு. இவ்விடத்தில்‌ நமது இருதயத்தில்‌ 
அல்ல மாறாக நமது தலையை உபயோகித்துச்‌ சிந்திக்க 
வேண்டியது அவசியமாகிறது. வேதாகமமானது, சிலர்‌ இழந்து 
போகப்படக்‌ கூடும்‌ என்று போதிக்கிறது. சிலர்‌ இழந்துபோகப்‌ 
படுவார்களாகையால்‌, வேதாகமத்தை விசுவாசிக்கின்ற 
ஒவ்வொருவரும்‌ பின்வரும்‌ பிரச்சனையை எதிர்கொள்ளு 
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கின்றனர்‌: தேவன்‌ இந்த மக்களை ஏன்‌ தண்டிக்க வேண்டும்‌? 
மற்றும்‌ நல்ல, நேர்மையான, உண்மையுள்ள, வெளிப்படை 
யான கிறிஸ்தவர்கள்‌ கூட சுவிசேஷத்திற்கு முழுமையாய்க்‌ 
கீழ்ப்படியாதபோது இழக்கப்படுவார்கள்‌ என்ற இந்த விஷய 
மானது, அதே அளவு வன்மையாக இழந்து போகப்படுகிற 
மற்றவர்களின்‌ விஷயத்திலும்‌ செயல்படுறெது. 
இழந்துபோகப்படுகிறவர்கள்‌ மற்றும்‌ இரட்சிக்கப்‌ 
படுகிறவர்கள்‌ ஆகியோருக்கு இடையில்‌ அடையாளமாக ஒரு 
கோடு வரைவதைக்‌ கற்பனை செய்து பாருங்கள்‌. “ஞானஸ்‌ 
நானம்‌ பெறாத விசுவாசிகள்‌” யாவரும்‌ “இழந்து போகப்பட்ட 
வார்கள்‌” பக்கம்‌ இருப்பது போல இந்தக்‌ கோடு அமைகிறது 
என்று வைத்துக்‌ கொள்வோம்‌. யாரோ ஒருவர்‌, “நீங்கள்‌ 
அப்படிச்‌ செய்ய முடியாது” என்று கூறுகிறார்‌. ஏன்‌ கூடாது? 
“ஏனென்றால்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பெறாத அந்த விசுவாசிகள்‌ நல்ல, 
நேர்மையான, உண்மையுள்ள மக்களாய்‌ இருக்கின்றனர்‌. 
மேலும்‌ தேவன்‌, நல்ல, நேர்மையான உண்மையுள்ள மக்களை 
தண்டிக்க மாட்டார்‌.” பின்பு, நாம்‌ இந்தக்‌ கோட்டை 





“ஞானஸ்நானம்‌ பெறாத விசுவாசிகள்‌” யாவரும்‌ “இரட்சிக்கப்‌ 
படுகிறவர்கள்‌”” பக்கம்‌ சேர்ந்திருப்பது போலச்‌ சற்று 
குள்ளிப்போடுகிறோம்‌ என்று வைத்துக்‌ கொள்வோம்‌, ஆனால்‌ 
“கிறிஸ்தவரல்லாதவர்கள்‌” யாவரும்‌ “இழந்து போகப்பட்ட 
வார்கள்‌” பக்கம்‌ உள்ளனர்‌. “இல்லை, அவ்வாறு ஆகக்கூடாது” 
என்று இன்னொருவர்‌ மறுப்புத்‌ தெரிவிக்றொர்‌. ஏன்‌ கூடாது? 
ஏனென்றால்‌, அந்த மக்கள்‌ நல்ல, “நேர்மையான, 
உண்மையுள்ளவர்களாய்‌ இருக்கிறார்‌ கள்‌. கிறிஸ்துவை ஏற்றுக்‌ 
கொள்ளவில்லை என்பதற்காக மாத்திரம்‌ தேவன்‌ தம்மை 





விசுவாசிக்றெவா்களைத்‌ தண்டிக்க மாட்டார்‌.” அடுத்து நாம்‌ 
“கிறிஸ்தவரல்லாதவர்கள்‌” யாவரும்‌ “இரட்சிக்கப்படுகிறவர்‌ 
கள்‌” பக்கம்‌ இருப்பது போல்‌ கோட்டைத்‌ கள்ளிப்‌ 
போடுவோம்‌, ஆனால்‌ “நாத்திகர்கள்‌” யாவரும்‌ இழந்து போகப்‌ 
படுகிறவர்கள்‌ பக்கம்‌ இருக்கின்றனர்‌. “நிறுத்துங்கள்‌, நீங்கள்‌ 
அந்த இடத்தில்‌ கோட்டை வரைய முடியாது” என்று 
இன்னொருவர்‌ வற்புறுத்துகிறார்‌. ஏன்‌ கூடாது? “ஏனென்றால்‌ 
நாத்திகர்களில்‌ சிலர்‌ கிறிஸ்தவர்களைப்‌ போலவே நல்ல 
ஒழுக்கமுள்ளவர்களாய்‌ உள்ளனர்‌. பரலோகத்திற்குப்‌ போக 
வேண்டுமானால்‌, நீங்கள்‌ செய்ய வேண்டியதெல்லாம்‌, 
உண்மையுள்ளவராகவும்‌, மற்ற மக்களை நல்ல முறையில்‌ 
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நடத்த வேண்டியதும்‌ தானே! இகைச்‌ செய்கிற எவரையும்‌ 
தம்மை விசுவாசிக்கவில்லை என்பதற்காக மட்டும்‌ 
தேவன்‌ நிச்சயமாய்த்‌ தண்டிக்கவே மாட்டார்‌, தேவன்‌ 
நிச்சயமாகவே, நல்ல, நேர்மையான, உண்மையுள்ள மக்களைத்‌ 
குண்டிக்கவே மாட்டார்‌.” எனவே நாத்திகர்கள்‌ யாவரும்‌ 
“இரட்சிக்கப்படுகிறவா்கள்‌” பக்கம்‌ இருப்பது போல்‌ நாம்‌ 
கோட்டைத்‌ கள்ளிப்‌ போட வேண்டியதாய்‌ உள்ளது. 

கடைசியாக, இவ்விடத்தில்‌ “இழந்து போகப்படுகிற 
வார்கள்‌” பக்கம்‌ உள்ளவர்கள்‌ நல்ல, நேர்மையான, உண்மை 
யுள்ளவர்கள்‌ அல்ல என்று ஒப்புக்கொள்வதை நாம்‌ காண 
முடியும்‌. நம்மில்‌ அநேகர்‌, “ஆம்‌, தேவன்‌ நல்ல, நேர்மையான, 
உண்மையுள்ளவர்களாயிராக அவிசுவாசிகள்‌ யாவரையும்‌ 
குண்டிக்கக்‌ கூடும்‌” என்று சொல்ல விரும்புவோம்‌. 

தீய, நேர்மையற்ற, உண்மையற்ற மக்களுக்கு அருகில்‌ 
இந்தக்‌ கோட்டை வைக்கும்முன்‌, மறுபடியும்‌ சிலர் மறுப்பதை 
நாம்‌ கேட்கின்றோம்‌: “அவர்கள்‌ நல்லவர்கள்‌ அல்ல என்பது 
உண்மைதான்‌, ஆனால்‌ ஏன்‌ அவர்கள்‌ நல்லவார்களாயில்லை?” 
“ஏனென்றால்‌, அவர்கள்‌ மனதிலோ, அல்லது உடலிலோ 
வியாதியாயிருக்கின்றனா்‌'” என்று மனநோய்‌ மருத்துவர்‌ 
கூறுகிறார்‌. “அவர்கள்‌ கல்வியில்‌ மிகவும்‌ பின்தங்கியுள்ளனார்‌” 
என்று ஆசிரியர்‌ கூறுகின்றார்‌. “அவர்கள்‌ சமுதாயத்தில்‌ 
நல்முறையில்‌ வைக்கப்படவில்லை” என்று சமூகவியலாளர்‌ 
கூறுகின்றார்‌. “அவர்களுடைய சூழ்நிலை அவர்களை இவ்வாறு 
ஆக்கிற்று. நீங்கள்‌ அவர்களைக்‌ குற்றம்‌ சாட்ட முடியாது” என்று 
மனநூல்‌ அறிஞர்‌ கூறுகின்றார்‌. “அவர்கள்‌ நரகத்திற்கென்று 
முன்‌ குறிக்கப்பட்டவர்கள்‌” என்று கால்வினிஸ்ட்‌ கூறுகிறார்‌. 
“அவர்கள்‌ ஞாயிறு வேதபாட சாலை செல்ல வாய்ப்புப்‌ 
பெற்றிருக்கவில்லை எனவே அவர்கள்‌ நன்கு அறியாமல்‌ 
இருக்கிறார்கள்‌” என்று சபை அங்கத்தினர்‌ கூறுகிறார்‌. இந்த 
விளக்கங்களில்‌ பெரும்பான்மையானவைகள்‌ உண்மையைக்‌ 
கொண்டவைகளாயுள்ளன. ஆகவே, கேள்வி இன்னும்‌ 
நம்மிடம்‌ உள்ளது: “தவறு என்பது அவர்களுடையதாய்‌ இராத 
பட்சத்தில்‌, நல்ல, நேர்மையான, உண்மையுள்ள ஜனங்களைத்‌ 
தேவன்‌ எப்படித்‌ தண்டிக்கக்‌ கூடும்‌?” 

இவ்விடத்தில்‌, நாம்‌ வரைந்த கோட்டைத்‌ தூக்கியெறிந்து 
விட நாம்‌ தயாராகிறோம்‌! ஆனால்‌ நம்மால்‌ அது முடியாது! 
அதைத்‌ தூக்கியெறிந்தால்‌, நாம்‌ நமது வேதாகமத்தையும்‌ தூக்கி 
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எறிந்தாக வேண்டும்‌! ஏனென்றால்‌ சிலர்‌ இழக்கப்பட்டுப்‌ 
போவார்கள்‌ என்று அது நமக்குப்‌ போதிக்கின்றது. 

அப்படியானால்‌ அந்தக்‌ கோட்டை எவ்விடத்தில்‌ தான்‌ 
வரைவது? அது ஏதாவது ஒரு இடத்தில்‌ இருக்க வேண்டும்‌ 
என்பதே கருத்தாகும்‌. அந்தக்‌ கோடு எவ்விடத்தில்‌ இருந்த 
போதிலும்‌, அதன்‌ தப்பான பக்கம்‌ இருப்பவர்கள்‌ நல்ல, 
நேர்மையான, உண்மையள்ளவாசள்‌ என்று நாம்‌ எண்ணிய 
தற்கு மாறாக இருந்ததற்கு அவர்கள்‌ மன்னிக்கப்பட 
வேண்டும்‌ 

மாறுபாடுள்ள போதனையை விசுவாசிக்கும்‌ நல்ல, 
நேர்மையான, உண்மையுள்ள மனிதர்கள்‌ இழந்து போகப்‌ 
படுவார்களா இல்லையா என்ற பிரச்சனையை, ஞானஸ்நானம்‌ 
இரட்சிப்புக்கு அவசியம்‌ என்று போதிக்கின்ற நாம்‌ மட்டுமே 
எதிர்‌ கொள்வதில்லை. எனது கோப்புகளில்‌ புரொட்டஸ்டன்டு 
ஒருவரால்‌ எழுதப்பட்ட “உண்மையான ஓரே மதம்‌” என்ற 
கட்டுரை ஒன்று உள்ளது. கிறிஸ்தவர்‌ என்று தம்மை 
வெளிப்படுத்தும்‌ ஒவ்வொருவருமே அதில்‌ அவர்‌ கூறுவதை 
ஏற்றுக்கொண்டேயாக வேண்டும்‌; வேதாகமத்தைப்‌ பொறுத்த 
மட்டில்‌, கிறிஸ்தவம்‌ ஒன்றே உண்மையான மதம்‌ ஆகும்‌! உலக 
ஜனங்களில்‌ முப்பது சதவிகிதத்தினர்‌ கிறிஸ்தவத்தை நம்பு 
கின்றனர்‌. ஆனால்‌ இது, மீதமுள்ள பெரும்‌ ஜனக்‌ கூட்டமாகிய 
70 சதவிகிதத்தினர்‌ இழந்துப்போகப்படுவார்கள்‌ என்று 
கூறுகிறது! அவர்‌ கூறுகின்ற “உண்மையான ஒரே மதத்தில்‌” 
இல்லாத நல்ல, நேர்மையான, உண்மையுள்ள ஜனங்களின்‌ 
நிலை என்ன? 

நல்ல, நேர்மையான, உண்மையுள்ள மனிதர்கள்‌ இழந்து 
போகப்படுவதென்பது ஒரு உலகளாவிய பிரச்சனையாகும்‌, 
இது கிறிஸ்துவைப்பற்றியோ அல்லது வேதாகமத்தைப்‌ 
பற்றியோ எதையாவது நம்பிக்‌ கொண்டிருக்கும்‌ மக்களால்‌ எதிர்‌ 
கொள்ளப்படுகிறது. ஆனாலும்‌, இன்னும்‌ நாம்‌ கேள்விக்குப்‌ 
பதில்‌ தரவில்லை: தேவன்‌ இந்த மக்களை ஏன்‌ தண்டிக்க 
வேண்டும்‌? 

இந்தக்‌ கேள்விக்கான பதில்‌, வேதாகமத்தில்‌ போதிக்கப்‌ 
படும்‌ மூன்று மாபெரும்‌ சத்தியங்களில்‌ அடங்கியுள்ளது: 
முதலாவது, எல்லாரும்‌ பாவம்‌ செய்துள்ளோம்‌ (ரோமர்‌ 3:23). 
இரண்டாவது, பாவிகளுக்கு மரணமே ஏற்றது, ரோமர்‌ 6:23, 
“பாவத்தின்‌ சம்பளம்‌ மரணம்‌ ...” என்று கூறுகிறது. “சம்பளம்‌” 
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என்ற வார்த்தை பாவத்தின்‌ மூலம்‌ நாம்‌ பெற்றுக்‌ கொள்ளும்‌ 
ஒன்றாகும்‌, இதற்கு நம்மைத்‌ தகுதியாக்கிவிட்டோம்‌. 
மூன்றாவதாக, எந்த மனிதரும்‌ தம்மைத்தாமே இரட்சித்துக்‌ 
கொள்ள முடியாது. பாவத்தில்‌ இருக்கையில்‌ நாம்‌ நம்பிக்கை 
யற்று, மரண ஆக்கினை பெற்றவர்களாயிருக்கிறோம்‌. மேலும்‌ 
நாம்‌ உதவியற்றவார்களாகவும்‌ இருக்கிறோம்‌; பாவத்திலிருந்து 
நம்மை நாமே தூக்கி எடுத்துக்கொள்ள முடியாது. இவ்வாறாக, 
ஒன்றுமில்லாதிருக்கிற நாம்‌ செய்யும்‌ எந்த ஒரு செயலும்‌ நம்மை 
நமது பாவத்திலிருந்து விலக்கிக்‌ கொள்ளப்‌ போதுமானதாய்‌ 
இருப்பதில்லை. 

இன்று அநேகருடைய பிரச்சனை என்னவென்றால்‌, 
அவர்கள்‌ நன்னடக்கை, நேர்மை மற்றும்‌ உண்மை ஆகியவை 








எவ்வாறேனும்‌ அவர்களுடைய பாவங்களுக்கு பரிகாரம்‌ 
தேடிவிடும்‌ என்று அவர்கள்‌ நம்புகின்றனர்‌. தாங்கள்‌ பாவம்‌ 
செய்துள்ளோம்‌ என்று அவர்கள்‌ அறிந்துள்ளனர்‌. ஆனால்‌, 
தாங்கள்‌ நல்ல, நேர்மையான, உண்மையுள்ளவர்களாய்‌ 
இருந்தால்‌, தங்கள்‌ பாவங்கள்‌ மன்னிக்கப்படும்‌ என்றும்‌, 
தேவனுக்கு முன்பாக நீதியுள்ளவர்களாய்‌ நிற்க முடியு 
மென்றும்‌ அவர்கள்‌ நம்புகன்றனர்‌. ஆனால்‌, வேதாகமம்‌ 
இவ்வாறு போதிப்பது கிடையாது! மாறாக, அது, இவ்வுலகத்‌ 
தின்‌ எல்லா நன்னட க்கை, நேர்மை மற்றும்‌ உண்மையெல்லாம்‌ 
ஒன்று சேர்ந்தாலும்‌ ஒரே ஒரு பாவத்தையாகிலும்‌ நீக்க 
முடியாது என்றே போதிக்றெது. 

“நல்ல, நேர்மையான, உண்மையுள்ள மனிதர்கள்‌ எப்படி 
இழந்து போகப்பட முடியும்‌?” மற்றும்‌ “தேவன்‌ இப்படிப்‌ 
பட்ட மக்களை ஏன்‌ தண்டிக்க வேண்டும்‌?” என்ற நமது கேள்வி 
களுக்குப்‌ பதில்‌ உள்ளது. தேவன்‌ விரும்புவதால்‌ அப்படிச்‌ 
செய்வதில்லை; தேவன்‌ அன்பாக இருக்கிறார்‌; எல்லா மனு 
ஷரும்‌ இரட்சிக்கப்பட வேண்டும்‌ என்றே அவர்‌ விரும்புகிறார்‌. 
அவர்கள்‌ பாவம்‌ செய்ததால்‌, தேவனுக்கு எதிராக எழுந்ததால்‌ 
இப்படிப்பட்ட தண்டனையைப்‌ பெறுகின்றனர்‌. அவர்கள்‌ 
பாவத்தை எடுத்துப்‌ போடும்படியாக, அவர்கள்‌ ஒப்புக்‌ 
கொடுக்கும்‌ சொந்த நன்னடக்கை போதுமானதாயிருப்ப 
தில்லை. 
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பின்பு, யார்தான்‌ இரட்சிக்கப்படக்‌ 
கூடும்‌? 

பின்பு, யார்தான்‌ இரட்சிக்கப்படக்‌ கூடும்‌? நன்னடக்கை, 
நேர்மை, உண்மை ஆகியவை அவர்களுக்கு இரட்சிப்பை 
உத்தரவாதத்துடன்‌ தர முடியாகெனில்‌ - நல்ல, நேர்மையான, 
உண்மையுள்ள மக்கள்‌ இழந்து போகப்படக்‌ கூடுமெனில்‌ - 
யார்தான்‌ இரட்சிக்கப்படக்‌ கூடும்‌? இதற்குப்‌ பதில்‌ மிகவும்‌ 
எளியதாகும்‌: இவ்வுலகத்திலும்‌, நித்தியத்திலும்‌ இரட்சிப்‌ 
படையக்‌ கூடிய மக்கள்‌ யாரெனில்‌, தங்களது சொந்த 
நன்னடக்கை, நேர்மை, உண்மை ஆகியவற்றைச்‌ சார்ந்திராமல்‌, 
கிறிஸ்துவின்‌ இரத்தத்தை சார்ந்திருப்பவர்களே ஆவர்‌ - 
கிறிஸ்துவின்‌ இரத்தத்தால்‌ மட்டுமே இரட்சிக்கப்‌ 
படுகின்றோம்‌! 

அந்த இரத்தம்‌ என்ன செய்கிறது என்று சிந்தித்துப்‌ 
பாருங்கள்‌: அது மனச்சாட்சியைச்‌ தூய்மைப்படுத்துனெறது: 
“... ஜீவனுள்ள தேவனுக்கு ஊழிய ஞ்‌ செய்வதற்கு உங்கள்‌ 
மனச்சாட்சியைச்‌ செத்த கிரியைகளறச்‌ சுத்திகரிப்பது எவ்வளவு 
நிச்சயம்‌!” (எபி. 9:14). அந்த இரத்தம்‌ மனிதர்களின்‌ 
பாவங்களை மன்னிக்கெ்றது: “இது பாவமன்னிப்புக்கென்று 
அநேகருக்காகச்‌ சிந்தப்படும்‌ புது உடன்படிக்கைக்குரிய என்‌ 
இரத்தமாய்‌ இருக்றெது” (மத்‌. 26:28) என்று இயேசு கூறினார்‌. 
அது பாவங்களைக்‌ கழுவுனெறது. வெளி. 1:5ல்‌ “நம்மிடத்தில்‌ 
அன்பு கூர்ந்து தமது (கிறிஸ்துவின்‌) இரத்தத்தினாலே 
நம்முடைய பாவங்களற நம்மைக்‌ கழுவி ...” என்று கூறுகிறது. 

அவருடைய இரத்தம்‌, நிச்சயமாகவே நம்மை இரட்சிக்‌ 
கின்றது. நமக்கு ஆக்கினை அளித்து நம்மைக்‌ கொன்று, 
தேவனிடத்திலிருந்து நம்மைப்‌ பிரிக்கின்ற பாவத்தை அது 
நம்மிலிருந்து எடுத்துப்‌ போடுகிறது. ஆனால்‌ இது எவ்வாறு 
நடக்கிறது? இரத்தத்தின்‌ மூலம்‌ நாம்‌ பாவமன்னிப்பை 
எவ்விதம்‌ பெற முடியும்‌? 

ஞானஸ்நானத்தில்‌ இந்த இரத்தம்‌ நமது மனச்சாட்சியைத்‌ 
தூய்மைப்படுத்துகின்றது, 1 பேதுரு 3:20, 21 இவ்வாறு 
கூறுகிறது: 














.. அந்த ஆவிகள்‌, பூர்வத்திலே நோவா பேழையை ஆயத்தம்‌ 
பண்ணும்‌ நாட்களிலே, தேவன்‌ நீடிய பொறுமையோடே 
காத்திருந்தபோது, கீழ்ப்படியாமற்‌ போனவைகள்‌; அந்தப்‌ 
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பேழையிலே சிலராகிய எட்டுப்‌ பேர்‌ மாத்திரம்‌ பிரவேசித்து 
ஜலத்தினாலே காக்கப்பட்டார்கள்‌: அதற்கு ஒப்பனையான 
ஞானஸ்நானமானது, மாம்ச அழுக்கை நீக்குதலாயிராமல்‌, 
தேவனைப்பற்றும்‌ நல்மனச்சாட்சியின்‌ உடன்படிக்கை 
யாயிரு ந்து, இப்பொழுது நம்மையும்‌ இயேசு கிறிஸ்துவினு 
டைய உயிர்த்தெழுதலினால்‌ இரட்சிக்நெது. ... 


மேலும்‌, ஞானஸ்நானத்தின்‌ பொழுது இரத்தமானது, 
பாவத்தை மன்னித்து அகற்றுகிறது. அப்‌. 2:38ல்‌ விசுவாசித்த 
யூதர்களுக்கு, “... மனந்திரும்பி, ஒவ்வொருவரும்‌ பாவ 
மன்னிப்புக்கென்று இயேசு கிறிஸ்துவின்‌ நாமத்தினாலே 
ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றுக்‌ கொள்ளுங்கள்‌ அப்பொழுது பரிசுத்த 
ஆவியின்‌ வரத்தைப்‌ பெறுவீர்கள்‌” என்று கூறப்பட்டது. 
ஞானஸ்நானத்தில்‌, இரத்தமானது பாவங்களைக்‌ கழுவுகிறது. 
மனந்திரும்பிய சவுலுக்கு. “இப்பொழுது நீ தாமதிக்கிறதென்ன? 
நீ எழுந்து கர்த்தருடைய நாமத்தை தொழுதுகொண்டு. 
ஞானஸ்நானம்‌ பெற்று, உன்‌ பாவங்கள்‌ போகக்‌ கழுவப்படு” 
என்று கூறப்பட்டதாக அப்‌. 22:16ல்‌ நாம்‌ படிக்கின்றோம்‌. 
ஞானஸ்நானத்திற்கும்‌ சிந்தப்பட்ட அவருடைய இரத்தத்துக்‌ 
கும்‌ என்ன தொடர்பு என்று நாம்‌ கேட்டால்‌, அதற்கு ரோமர்‌ 
6:3, 4 இவ்விதம்‌ பதில்‌ தருகிறது: “கிறிஸ்து இயேசுவுக்குள்ளாக 
ஞானஸ்நானம்‌ பெற்ற நாமனைவரும்‌ அவருடைய 
மரணத்துக்குள்ளாக ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றதை அறியாமலிருக்‌ 
கிறீர்களா? மேலும்‌ பிதாவின்‌ மகிமையினாலே கிறிஸ்து 
மரித்தோரிலிருந்து எழுப்பப்பட்டதுபோல, நாமும்‌ புதிதான 
ஜீவனுள்ளவர்களாய்‌ நடந்துகொள்ளும்படிக்கு, அவருடைய 
மரணத்திற்குள்ளாக்கும்‌ ஞானஸ்நானத்தினாலே கிறிஸ்து 
வுடனேகூட அடக்கம்பண்ணப்பட்டோம்‌.”” கிறிஸ்துவின்‌ 
மரணத்திற்குள்ளாக நாம்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றோம்‌ என்று 
வேதாகமம்‌ கூறும்போது, ஞானஸ்நானத்தின்‌ முக்கியத்துவம்‌ 
பற்றிய எவ்வித சந்தேகத்தையும்‌ அது நீக்குகின்றது; மேலும்‌ 
அது இயேசு கிறிஸ்துவின்‌ இரத்தத்துடன்‌ இணைந்ததாய்‌ 
உள்ளது. இவ்வாறாக, நன்னடக்கை, நேர்மை, உண்மை 
ஆகியவை உங்களை இரட்சிக்காது; கிறிஸ்துவின்‌ இரத்தம்‌ 
மட்டுமே அகைச்‌ செய்ய முடியும்‌! ஆனால்‌ கிறிஸ்துவின்‌ 
இரத்தத்தினாலே இரட்சிக்கப்பட, நீங்கள்‌ கிறிஸ்துவுக்குள்‌ 
ஞானஸ்நானம்‌ பெற வேண்டும்‌! 
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நாம்‌ இரட்சிப்படைந்ததை 


நிச்சயப்படுத்துவது எப்படி? 

நாம்‌ இரட்சிப்படைந்ததை நிச்சயப்படுத்துவது எப்படி? 
தேவன்‌ மற்றவர்களிடம்‌ எவ்வாறு செயல்படுவார்‌ என்பதைத்‌ 
தவிர்த்து விட்டு, நாம்‌ இரட்சிக்கப்பட்டி ருக்கிறோம்‌ என்பதை 
எவ்விதம்‌ நாம்‌ நிச்சயப்படுத்திக்கொள்ள முடியும்‌? இதற்கு 
பதில்‌ மிகவும்‌ கெளிவானது: 

முதலாவது, நாம்‌ தேவனுடைய வசனத்தைக்‌ கேள்விப்‌ 
பட்டு ள்ளோமா?“அதலால்விசுவாசம்கே ள்வியினாலேவரும்‌; 
கேள்வி தேவனுடைய வசனத்தினாலே வரும்‌” (ரோமர்‌ 10:12). 
இரண்டாவதாக, நாம்‌ இயேசுவை தேவனுடைய குமாரன்‌ 
என்று விசுவாசித்திருக்ய்றோமா? “... நானே அவர்‌ என்று 
விசுவாசியாவிட்டால்‌, உங்கள்‌ பாவங்களிலே சாவீர்கள்‌?' 
(யோவா. 8:24). மூன்றாவதாக, நமது பாவங்களிலிருந்து நாம்‌ 
மனந்திரும்பியிருக்னெறோமா?? “... நீங்கள்‌ மனந்திரும்பாமற்‌ 
போனால்‌ எல்லாரும்‌ அப்படியே கெட்டுப்‌ போவீர்கள்‌” லூக்‌. 
13:3). நான்காவது, கிறிஸ்துவில்‌ உள்ள நமது விசுவாசத்தை 
அறிக்கையிட மனதாயிருக்கிறோமா? “நீதியண்டாக இருதயத்‌ 
திலே விசுவாசிக்கப்படும்‌, இரட்சிப்புண்டாக வாயினாலே 
அறிக்கை பண்ணப்படும்‌” (ரோமர்‌ 10:10). ஐந்தாவதாக, 
டாவமன்னிப்புக்கென்று வேத வசனத்தின்படியான ஞானஸ்‌ 
நானத்தை நாம்‌ பெற்றுள்ளோம்‌? “... மனந்திரும்பி, 
ஒவ்வொருவரும்‌ இயேசு கிறிஸ்துவின்‌ நாமத்தினாலே 
ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றுக்‌ கொள்ளுங்கள்‌; அப்பொழுது பரிசுத்த 
ஆவியின்‌ வரத்தைப்‌ பெறுவீர்கள்‌” (அப்‌. 2:38). 

புதிய ஏற்பாட்டின்‌ கிறிஸ்தவராக மட்டும்‌ இருங்கள்‌. 
அவருடைய கட்டளைகளுக்குக்‌ கீழ்ப்படிந்தால்‌, நீங்கள்‌ 
தேவனோடு பரலோகத்தில்‌ நித்தியத்திற்கும்‌ இருப்பீர்கள்‌ என்ற 
நம்பிக்கையைப்‌ பெறலாம்‌. மற்றவர்களுக்கு அவர்‌ என்ன 
செய்தபோதிலும்‌, நீங்கள்‌ தேவனுடைய வலது பக்கத்தில்‌, 
கோட்டின்‌ சரியான பக்கத்தில்‌ நிற்பதை நிச்சயப்படுத்திக்‌ 
கொள்ளலாம்‌. 


முடிவுரை 
நாம்‌ ஒரு கடைசி கேள்வியைக்‌ கேட்கலாம்‌: நீங்கள்‌ 
உண்மையிலேயே நல்ல, நேர்மையான, உண்மையுள்ளவரா? 
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நீங்கள்‌ கர்த்தருடைய கட்டளைகளுக்கு முழுமையாய்க்‌ 
கீழ்ப்படியாமலிருக்கும்‌ போது, உண்மையிலேயே “நல்லவரா”? 

நீங்கள்‌ சத்தியம்‌ என்று கண்டறிந்ததற்குக்‌ கீழ்ப்படியாமற்‌ 
போனால்‌, உண்மையிலேயே “நேர்மையானவரா”? ஒருவேளை 
நீங்கள்‌, “ஆனால்‌ சிலர்‌ இன்னும்‌ இகைக்‌ காணவில்லையே, 
அவர்கள்‌ கீழ்ப்படி யவுமில்லையே” என்று கூறலாம்‌. ஒருவேளை 
உங்களுக்குக்‌ கிடைத்த வாய்ப்பு அவர்களுக்குக்‌ கிடைக்காமல்‌ 
இருந்திருக்கலாம்‌. “நான்‌ இதை நன்கு அறியவில்லை” என்று 
அவர்‌ நேர்மையுடன்‌ கூறலாம்‌. ஆனால்‌, நன்கு அறிந்த, நன்கு 
கற்றபின்‌ நீங்கள்‌ அவ்வாறு கூற முடியுமா? நீங்கள்‌ அறிந்த 
சத்தியத்தின்படி நடக்க மறுப்பது நேர்மையற்ற தன்மை 
யல்லவா? 

வேதாகமத்தைக்‌ கவனியாமலும்‌, நீங்கள்‌ சத்தியத்தை 
கேள்விப்படுவகற்கு முன்பு சென்ற வழியிலேயே செல்வதற்கும்‌ 
நீங்கள்‌ முடிவெடுத்தால்‌, உண்மையிலேயே நீங்கள்‌ “உண்மை 
யுள்ளவரா”?? இவ்விஷயத்தில்‌ நீங்கள்‌ உண்மையிலேயே 
தேவனுடைய சித்தத்தை அறிந்து அவருக்குக்‌ கீழ்ப்படிவதில்‌ 
உண்மையுள்ளவராயிருக்கிறீர்களா? 

மற்றவர்கள்‌ இருக்கிறார்களோ இல்லையோ, நீங்கள்‌ நல்ல, 
நேர்மையுள்ள, உண்மையானவராய்‌ இருக்கிறீர்களா? 





குறிப்பு 

"Selected and adapted" என்ற கட்டுரையில்‌ இருந்து எடுத்தாளப்பட்டு, 
அர்க்கன்ஸாஸின்‌ சீலோவாம்‌ ஊற்று கிறிஸ்துவின்‌ சபை அறிக்கையில்‌ 
வெளியிடப்பட்டது. 
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% நகுள்வி: 


“மரணத்தற்கும்‌ பின்பு ஒரு 
வாழ்க்கை உண்டா?” 


% ராதல்‌: 


நாம்‌ அனைவரும்‌ மரிக்க வேண்டும்‌ என்பது நாம்‌ 
அனைவரும்‌ அறிந்ததே. அதற்குப்‌ பின்‌ என்ன நடக்கிறது 
என்பதே இங்கு கேள்வி. அல்லது “மனிதன்‌ செத்த பின்பு 
பிழைப்பானோ?” (யோபு 14:14) என்று யோபுவைப்‌ போலக்‌ 
கேட்கலாம்‌. எண்பதுக்கு மேற்பட்ட வயதுடைய ஒரு மனிதர்‌ 
எனது நண்பர்‌ ஒருவரிடத்தில்‌, தன்னை அடக்கம்‌ செய்யப்‌ 
போவோருக்காகக்‌ காத்திருப்பதாகச்‌ சொன்னார்‌. எனது 
நண்பர்‌, “ஆனால்‌ அதன்‌ பிறகு நீங்கள்‌ எங்கு இருப்பீர்கள்‌ என்று 
அறிவீர்களா?” என்று கேட்டார்‌. அதற்கு அவர்‌, “ஆம்‌, நான்‌ 
பூமிக்குக்‌ கீழே ஆறடி ஆழத்திலோ அல்லது எரியூட்டுமிடத்‌ 
திலோ இருப்பேன்‌” என்று பதில்‌ அளித்தார்‌. அவர்‌ கூறியது 
சரியா? மரணத்திற்குப்‌ பிறகு நடப்பது அவ்வளவு தானா? 

மரணத்திற்குப்‌ பின்‌ ஒரு வாழ்க்கை இருப்பதாகவே 
மனிதர்கள்‌ எப்போதும்‌ நம்பியுள்ளனர்‌. பத்தொன்பதாம்‌ 
நூற்றாண்டின்‌ சந்தேகவாத அறிஞர்களில்‌ குறிப்பிடத்தக்க 
ஒருவரான இராபர்ட்‌ இங்சர்சால்‌ என்பவர்கூட வாழ்க்கை 
யானது மரணத்திற்குப்‌ பிறகும்‌ கூட இருக்கிறது என்றார்‌. 
தம்முடைய சகோதரனின்‌ கல்லறையில்‌ அவர்‌, மரித்த 
சகோதரனைப்‌ பற்றிய தமது புகழஞ்சலியில்‌ பின்வருமாறு 


கூறினார்‌: 








. மரணத்தின்‌ இரவில்‌ ஒரு விண்மீனைக்‌ காணவும்‌, 
சிறகடித்துப்‌ பறக்கும்‌ அன்பின்‌ சத்தத்தைக்‌ கேட்கவும்‌ ஒரு 
நம்பிக்கையுள்ளது. இங்கு உறங்குகின்றவர்‌, மரிக்கன்றபோது, 
தமது மரணத்தை, காம்‌ மீண்டும்‌ நலமடைவதாகத்‌ தவறாக 
எண்ணிக்‌ கொண்டார்‌, அதனால்‌ அவர்‌ தமது இறுதி மூச்சின்‌ 
போது, “நான்‌ இப்போது நலமாயிருக்கிறேன்‌” என்றார்‌. 
சந்தேகங்கள்‌, மதுக்‌ கோட்பாடுகள்‌, கண்ணீர்கள்‌, பயங்கள்‌ 
இவைகளுக்கப்பால்‌, இந்த அன்பான வார்த்தைகள்‌ மரித்துப்‌ 
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போன எண்ணற்ற மக்களுக்கு உண்மையானவை என்று நாம்‌ 
நம்புவோமாக. 


இங்கர்சால்‌ பரலோகத்தை விசுவாசிக்க விரும்பினார்‌. நாம்‌ 
அனைவரும்‌ மரணத்திற்குப்‌ பிறகு வாழ்க்கை இருப்பதை 
விசுவாசிக்க விரும்புகின்றோம்‌. ஆனால்‌ நம்மால்‌ அது முடியுமா? 

வேதாகமமானது இந்தக்‌ கேள்விக்கு, தவறேதும்‌ இல்லாத 
உறுதியான நேர்மறையான பதிலைக்‌ தருகிறது. ஆனால்‌ அது 
வேதாகமத்தின்‌ உபதேசத்தை வெறுமையாக்கி விடுவதில்லை. 
மரணத்திற்குப்‌ பின்‌ உங்களுக்கு என்ன நடக்கும்‌ என்பதைப்‌ 
பற்றி வேதாகமம்‌ இன்னும்‌ என்னவெல்லாம்‌ போதிக்கின்றது? 

இந்தக்‌ கேள்விக்கான பதிலை இயன்ற அளவு எளிதாக்கு 
வதற்காக, செல்வராஜ்‌ என்ற மனிதருடைய வாழ்வில்‌, 
மரணத்தில்‌ மற்றும்‌ மரணத்திற்குப்‌ பின்னால்‌ நடக்கும்‌ 
விஷயங்களைப்‌ பற்றி நாம்‌ இங்கு கூறலாம்‌. இவ்வாறு நாம்‌ 
செய்தாலும்‌, செல்வராஜ்‌ என்ற இந்த பெயர்‌ நம்‌ ஒவ்வொரு 
வரையும்‌ குறிப்பதாயுள்ளது என்பதை நாம்‌ நினைவில்‌ வைக்க 
வேண்டும்‌. 





இவ்வாழ்க்கையில்‌ செல்வராஜ்‌ 

சங்கீத அசிரியர்‌, “மனுஷனை நீர்‌ நினைக்றெதற்கும்‌, மனு 
ஷகுமாரனை நீர்‌ விசாரிக்கிறதற்கும்‌ அவன்‌ எம்மாத்திரம்‌ 
என்கிறேன்‌” என்று கேட்கிறார்‌ (சங்‌. 8:4). இவ்வுலக வாழ்வில்‌ 
செல்வராஜ்‌ எப்படியிருக்கிறார்‌? 

அவர்‌ ஓரு ஆவியையுடையவராய்‌ அல்லது ஆவியாய்‌ 
இருக்கறார்‌. செல்வராஜைப்‌ பொறுத்தமட்டில்‌ இது மிகவும்‌ 
அடிப்படையான ஒரு விஷயம்‌ ஆகும்‌. அவருக்கு மட்டுமல்ல 
எந்த ஒரு மனிதருக்கும்‌ இது பொருந்துவதாகும்‌. அவர்‌ தேவனு 
டைய சாயலில்‌ உருவாக்கப்பட்டவர்‌ - தேவன்‌ ஆவியாய்‌ 
இருக்கிறார்‌ (யோவா. 4:24). ஆகவே மனிதன்‌ வெறும்‌ சரீரம்‌ 
மட்டும்‌ உடையவனாயிராமல்‌, அதற்கும்‌ மேம்பட்டவனாக 
ஆவிக்குரிய ஜீவியாக இருக்கிறான்‌. “உள்ளான மனுஷன்‌” 
மற்றும்‌ “புறம்பான மனுஷன்‌” ஆகிய இருவித இயல்புகளும்‌ 
ஒன்றிணைக்கப்‌ பட்டிருப்பதாகப்‌ பவுல்‌ கூறுகிறார்‌ (2 கொரி. 
4:16; cf. பிரச, 12:7). 

அவர்‌ ஒரு மாம்ச சரீரத்தையும்‌ கொண்டுள்ளார்‌. பவுல்‌, 
“அப்படியிருக்க, சகோதரரே, நீங்கள்‌ உங்கள்‌ சரீரங்களைப்‌ 
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பரிசுத்தமும்‌, தேவனுக்குப்‌ பிரியமுமான ஜீவபலியாக 
ஒப்புக்கொடுக்க வேண்டுமென்று, தேவனுடைய இரக்கங்‌ 
களை முன்னிட்டு உங்களை வேண்டிக்கொள்ளுகிறேன்‌ ...” 
(ரோமர்‌ 12:1) என்று எழுதினார்‌. “உங்களை” மற்றும்‌ “உங்கள்‌ 
சரீரங்களை” என்று இவ்விரு விஷயங்களையும்‌ வேறுபடுத்திக்‌ 
காட்டியுள்ளார்‌. ரோமாபுரியில்‌ இருந்த கிறிஸ்தவர்களின்‌ 
சாரம்‌ அவர்கள்‌ சரீரங்களில்‌ காணப்படவில்லை; “அவர்கள்‌” 
தங்கள்‌ சரீரங்களை அடக்கி வைத்திருந்தனர்‌, ஆனால்‌ 
“அவர்கள்‌” என்பது அவ _ர்களது சரீரங்களுக்குச்‌ சமானமாய்‌ 
இருக்கவில்லை. 

அவர்‌ ஒரு ஆளுமைக்‌ தன்மையையும்‌ கொண்டுள்ளார்‌. 
“ஆளுமைத்‌ தன்மை” என்ற வார்த்தையை நாம்‌, ஒரு நபரின்‌ 
மனரீதியான (சரீரத்திற்கு மாறான) இயல்பைக்‌ குறிக்கப்‌ 
பயன்படுத்துகிறோம்‌: செல்வராஜ்‌ என்பவர்‌ நட்புறவான 
வராகவோ அல்லது வெறுப்புணர்வுள்ளவராகவோ, அன்பான 
வராகவோ அல்லது முரட்டுக்‌ குணமுடையவராகவோ, 
தாழ்மையானவராகவோ அல்லது மேட்டிமையுள்ளவரா 
கவோ இருக்கிறார்‌. இந்த குணங்கள்‌ இல்லாமல்‌ இவர்‌ மட்டும்‌ 
தனியாய்‌ இருப்பதில்லை. 

செல்வராஜ்‌ என்பவருக்கு, அவர்‌ வாழ்நாள்‌ எல்லாம்‌ 
தேவனைச்‌ சேவிக்கவும்‌, சக மனிதர்களுக்கு நன்மை செய்யவும்‌ 
பொறுப்பு உண்டு. அவர்‌ அவ்வாறு செய்கிறாரா? அவரும்‌, 
தேவனும்‌ மட்டுமே அதை நிச்சயமாய்‌ அறிவார்கள்‌. 








மரணத்தில்‌ செல்வராஜ்‌ 

செல்வராஜ்‌ என்பவருக்கு மரணத்தில்‌ என்ன நடக்கின்றது? 
மரணம்‌ ஒரு பிரிவு ஆகும்‌. யாக்கோபு 2:26ல்‌ “ஆவியில்லாத 
சரீரம்‌ செத்ததாயிருக்கிறதுபோல, கிரியைகளில்லாத விசுவாச 
மும்‌ செத்ததாயிருக்றெது” என்று கூறப்படுகிறது. ஆவியானது 
சரீரத்தை விட்டு நீங்குகையில்‌ ஆவியும்‌ சரீரமும்‌ பிரிவதால்‌ 
மரணம்‌ ஏற்படுகிறது. மரணம்‌ என்பது ஒருவர்‌ தமது 
வஸ்திரத்தை மாற்றுவது போன்றது என்றும்‌, “பூமிக்குரிய 
கூடாரத்தை” விட்டு, “பரலோகத்திலே நமது குடியிருப்புக்கு” 
செல்லுவது (2 கொரி. 5:1, 2; ௦4. 4, 8) என்றும்‌ உருவகப்படுத்தப்‌ 
படுகின்றது. 
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ஒருவேளை நீங்கள்‌ உங்கள்‌ கைகளில்‌ இருந்து ஒன்றை 
இழந்து விட்டாலும்‌ நீங்கள்‌, நீங்களாகவே இருப்பீர்கள்‌. 
ஒருவேளை நீங்கள்‌ உங்கள்‌ இரு கைகளையும்‌, இரு 
கால்களையும்‌ இழந்து விட்டாலும்‌ நீங்கள்‌ நீங்களாகவே 
இருப்பீர்கள்‌. மரணம்‌ என்பது உங்கள்‌ கைகள்‌ மற்றும்‌ 
கால்களை மட்டும்‌ இழப்பதல்ல, மாறாக உங்கள்‌ முழு 
சரீரத்தையும்‌ இழப்பதாகும்‌. உங்கள்‌ ஒரு கையை இழக்கும்‌ 
போது “நீங்கள்‌” எப்படி “நீங்களாகவே” இருக்கிறீர்களோ 
அதேபோன்று உங்கள்‌ முழு சரீரத்தை இழக்கும்போதும்‌ 
“நீங்கள்‌” “நீங்களாகவே” இருக்கிறீர்கள்‌. அது போலவே, 
செல்வராஜ்‌ என்பவர்‌ மரிக்கும்போது தமது சரீரத்தை “விட்டு 
நீங்குகிறார்‌” ஆனால்‌ அவர்‌ தொடர்ந்து இருந்து கொண்டுதான்‌ 
இருக்கிறார்‌. 








பாதாளத்தில்‌ செல்வராஜ்‌ 
மரித்தவுடனே செல்வராஜ்‌ என்பவருக்கு என்ன நடக்கிறது? 
ஐசுவரியவான்‌ மற்றும்‌ லாசருவின்‌ உவமையில்‌ ஐசுவரியவான்‌ 
“அனுதினமும்‌ சம்பிரமமாய்‌ வாழ்ந்து கொண்டிருந்தான்‌” 
மற்றும்‌, தரித்திரனான லாசரு பசியோடும்‌, வியாதியோடும்‌, 
தரித்திரத்தோடும்‌ இருந்தான்‌. லூக்கா 16:22-31 இவ்வாறு 
கூறுகிறது. 


“பின்பு அந்த தரித்திரன்‌ மரித்து, தேவதூதரால்‌ ஆபிர 
காமுடைய மடியிலே கொண்டுபோய்‌ விடப்பட்டான்‌; 
ஐசுவரியவானும்‌ மரித்து அடக்கம்‌ பண்ணப்பட்டான்‌, 
பாதாளத்தில்‌ அவன்‌ வேதனைப்படுகிற போது, தன்‌ கண்களை 
ஏறெடுத்து, தூரத்திலே ஆபிரகாமையும்‌ அவன்‌ மடியில்‌ 
லாசருவையும்‌ கண்டான்‌. அப்பொழுது அவன்‌: தகப்பனாகிய 
ஆபிரகாமே, நீர்‌ எனக்கு இரங்கி, லாசரு தன்‌ விரலின்‌ 
நுனியைத்‌ தண்ணீரில்‌ தோய்த்து, என்‌ நாவைக்‌ 
குளிரப்பண்ணும்படி அவனை அனுப்ப வேண்டும்‌; இந்த 
அக்கினிஜஃவாலையில்‌ வேதனைப்படுகிறேனே” என்று 
கூப்பிட்டான்‌. அதற்கு ஆபிரகாம்‌: “மகனே, நீ பூமியில்‌ 
உயிரோடிருக்குங்‌ காலத்தில்‌ உன்‌ நன்மைகளை அனு 
பவித்தாய்‌, லாசருவும்‌ அப்படியே தீமைகளை அனு 
பவித்தான்‌, அதை நினைத்துக்கொள்‌; இப்பொழுது அவன்‌ 
தேற்றப்படுகிறான்‌, நீயோ வேதனைப்‌ படுகிறாய்‌. 
அதுவுமல்லாமல்‌, இவ்விடத்திலிருந்து உங்களிடத்திற்குக்‌ 
கடந்துபோகவும்‌, அவ்விடத்திலிருந்து எங்களிடத்திற்குக்‌ 
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கடந்துவரவும்‌, மனதுள்ளவர்களுக்குக்‌ கூடாதபடிக்கு, 
எங்களுக்கும்‌ உங்களுக்கும்‌ நடுவே பெரும்‌ பிளப்பு 
உண்டாக்கப்பட்டிருக்கிறது” என்றான்‌. அப்பொழுது அவன்‌: 
அப்படியானால்‌, தகப்பனே, எனக்கு ஐந்துபேர்‌ சகோதர 
ரண்டு, அவர்களும்‌ வேதனையுள்ள இந்த இடத்துக்கு 
வராதபடி, அவன்‌ போய்‌ அவர்களுக்குச்‌ சாட்சியாக 
அறிவிக்கும்பொருட்டு, நீர்‌ அவனை என்‌ தகப்பன்‌ வீட்டுக்கு 
அனுப்பும்படி, உம்மை வேண்டிக்‌ கொள்ளுகிறேன்‌” என்றான்‌. 
ஆபிரகாம்‌ அவனை நோக்கி: “அவர்களுக்கு மோசேயும்‌ 
தீர்க்கதரிசிகளும்‌ உண்டு, அவர்களுக்கு அவர்கள்‌ செவி 
கொடுக்கட்டும்‌ என்றான்‌. அதற்கு அவன்‌: “அப்படியல்ல, 





தகப்பனாயெ ஆபிரகாமே, மரித்தோரிலிருந்து ஒருவன்‌ 
அவர்களிடத்திற்குப்‌ போனால்‌ மனந்திரும்புவார்கள்‌” 
என்றான்‌. அதற்கு அவர்‌: “அவர்கள்‌ மோசேக்கும்‌ தீர்க்கதரிசி 
களுக்கும்‌ செவி கொடாவிட்டால்‌, மரித்தோரிலிருந்து ஒருவன்‌ 


எழுந்து போனாலும்‌, நம்ப மாட்டார்கள்‌” என்றார்‌. ” 


இதிலிருந்து, முதலாவதாக, ஒரு மனிதர்‌ தம்‌ மரணத்துக்குப்‌ 
பிறகு என்னவாகிறார்‌ என்று நாம்‌ அறிய முடியும்‌. 

இன்னும்‌ அவர்‌ ஆவிக்குரிய நிலையிலேயே இருக்கிறார்‌. 
லாசருவும்‌, ஐசுவரியவானும்‌ தங்களது சாரத்தைப்‌ பின்‌ வைத்து 
விட்டுச்‌ சென்றபோதிலும்‌ ஆவிக்குரிய நிலையிலேயே 
இருந்தார்கள்‌. 

மரணத்திற்குப்‌ பிறகும்‌ ஒரு மனிதர்‌ ஆவிக்குரிய சரீரத்‌ 
இலிருக்கிறார்‌ அல்லது ஆவிக்குரிய சரீரத்தைப்‌ பெறுகிறார்‌. 
பவுல்‌, நாம்‌ மரிக்கையில்‌ ஒன்றும்‌ அணிவிக்கப்படாமல்‌ 








விடப்படுவோம்‌ என்று கூறாமல்‌, பரலோகத்துக்குரிய 
கூடாரம்‌ ஒன்றைப்‌ பெற்றுக்கொள்வோம்‌ என்று கூறுகிறார்‌ 
(2 கொரி. 5:2-4). “மரித்தோர்‌ எப்படி எழுந்திருப்பார்கள்‌? 
எப்படிப்பட்ட சரீரத்தோடே வருவார்கள்‌?” என்ற 
கேள்விக்குப்‌ பதில்‌ தரும்போதும்‌ இதையே அவர்‌ மறுபடியும்‌ 
உறுதியாய்க்‌ கூறுகின்றார்‌ (1 கொரி. 15:35). அவர்‌, “ஜென்ம 
சரீரம்‌ விதைக்க ப்படும்‌, ஆவிக்குரிய சரீரம்‌ எழுந்திருக்கும்‌ ...” 
என்று கூறுகிறார்‌ (1 கொரி. 15:44). ஆவிக்குரிய சரீரம்‌ எதற்காக 
நமக்குத்‌ தேவைப்படுகிறது? ஏனென்றால்‌, “மாம்சமும்‌, 
இரத்தமும்‌ தேவனுடைய இராஜ்யத்தைச்‌ சுதந்தரிக்க 
மாட்டாது” (1 கொரி. 15:20). அதே போல, கிறிஸ்துவின்‌ 
மறுவருகையின்போது உயிரோடிருப்பவர்கள்‌ “மறுரூபமாக்கப்‌ 
படுவார்கள்‌” (1 கொரி. 15:51). ஏனெனில்‌ “அழிவுள்ள இது 
அழியாமையையும்‌, சாவுக்கேதுவாயை இது சாவாமையையும்‌ 
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குரித்துக்கொள்ள வேண்டும்‌” (1கொரி. 15:53). ஆகவே, மரிக்கிற 
ஒவ்வொருவரும்‌ ஆவிக்குரிய சரீரம்‌ ஒன்றைப்‌ பெற்றுக்‌ 
கொள்கின்றனர்‌. 

மரணத்திற்குப்‌ பிறகும்‌ ஒரு மனிதர்‌ தமது ஆளுமைத்‌ 
தன்மையைப்‌ பெற்றிருக்கிறார்‌. லாசரு மற்றும்‌ ஐசுவரியவான்‌ 
ஆகிய இருவரும்‌ தங்கள்‌ குணநலன்களைத்‌ தங்களிடத்திலேயே 
கொண்ட வர்களாயிருந்தனர்‌. மரணத்திற்குப்‌ பிறகு, ஒரு நபர்‌ 
ஒன்றுமற்ற பொருளாகவோ அல்லது அலைபாயும்‌ ஆவியா 
கவோ இருப்பதில்லை. அவருக்கு நினைவு, உணர்வு, சிந்திக்கும்‌ 
ஆற்றல்‌, ஆராய்ச்சி மனப்பான்மை, உணர்வுகள்‌ மற்றும்‌ 
உபாதையைக்‌ தாங்கும்‌ வலிவு இவை யாவும்‌ இருக்கின்றன. 
நாம்‌ ஒரு மனிதனாக இறந்து வேறோரு மனிதனாக எழுந்து 
வருவதில்லை. மரணத்திற்குப்‌ பிறகும்‌ இப்போதிருக்கும்‌ 
குணநலன்கள்‌ நம்மிடத்தில்‌ தொடர்ந்து காணப்படும்‌. 

இந்த உவமையிலிருந்து, மரணத்திற்குப்‌ பிறகு ஒரு மனிதர்‌ 
எங்கு செல்லுகிறார்‌ என்பகைக்‌ கற்றுக்கொள்ள முடியும்‌. இந்த 
உவமையானது நியாயத்தீர்ப்பின்‌ நாளுக்குப்‌ பிறகு உள்ள 
காலத்தைப்‌ பற்றிப்‌ பேசுவதில்லை. ஏனென்றால்‌, இந்த பூமியில்‌ 
தொடர்ந்து வாழ்க்கை நிலவி வந்தது; அந்த ஓசுவரியவான்‌, 
உயிருடன்‌ இன்னும்‌ வாழ்ந்து கொண்டிருந்த ஐந்து 
சகோதரர்களைப்‌ பெற்றிருந்தான்‌. ஆனால்‌ நியாயத்தர்ப்பின்‌ 
நாளுக்குப்‌ பிறகு ஒருவரும்‌ இவ்வுலகில்‌ வாழப்போவதில்லை, 
ஏனெனில்‌ கிறிஸ்துவின்‌ மறுவருகையிலே இந்த பூமி முழுவதும்‌ 
வெந்து சாம்பலாகும்‌ (2 பேது. 3:10). மரணத்திற்குப்‌ பிறகு 
மனிதர்கள்‌ எங்கு செல்லுகின்றனர்‌ என்பதைப்‌ பற்றி நாம்‌ 
என்ன கற்றுக்‌ கொள்கிறோம்‌? 








லாசருவைப்‌ போல சிலர்‌ இளைப்டாறும்‌ இடம்‌ ஒன்றுக்குச்‌ 
செல்லுகின்றனர்‌. இது பரதீசு என்று அழைக்கப்படுகிறது, 
ஏனென்றால்‌ இயேசு, கள்ளனுக்குக்‌ கூறியபடி, அவர்‌ மரித்த 
போது அங்குதான்‌ சென்றார்‌ (லூச்‌. 23:43). ஆனால்‌ இந்தப்‌ 
பரசு என்பது பாதாளத்தின்‌ ஒரு பகுதியாக இருக்க வேண்டும்‌, 
ஏனென்றால்‌ இயேசு பாதாளத்தில்‌ இறங்கினார்‌ என்றும்‌ 
வேதாகமம்‌ போதிக்கின்றது. பேதுருகூட தாவீது, “கிறிஸ்துவினு 
டைய ஆத்துமா பாதாளத்திலே விடப்படுவதில்லையென்றும்‌, 
அவருடைய மாம்சம்‌ அழிவைக்‌ காண்பதில்லையென்றும்‌ 
முன்னறிந்து, அவர்‌, உயிர்த்தெழுதலைக்‌ குறித்து இப்படிச்‌ 
சொன்னான்‌” என்றார்‌ (அப்‌. 2:31). 
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மற்றவர்கள்‌, ஐசுவரியவானைப்‌ போல, வேதனையுள்ள 
ஒரு இடத்திற்குச்‌ செல்லுகின்றனர்‌. ஐசுவரியவான்‌ கூட 
பாதாளத்தில்‌ இருந்ததாகக்‌ கூறப்படுகிறது “... ஐசுவரிய 
வானும்‌ மரித்து அடக்க ம்‌ பண்ணப்பட்டான்‌. பாதாளத்திலே 
அவன்‌ வேதனைப்படுகிறபோது, தன்‌ கண்களை ஏறெடுத்து ...” 
(லூக்‌. 16:22, 23) என்று வாசிக்கின்றோம்‌. 

பாதாளத்திலே, இளைப்பாறுமிடமும்‌, வேதனையுள்ள 
இடமும்‌ எப்படியிருக்க முடியும்‌? பாதாளம்‌ என்பது மரித்த 
நீதிமான்கள்‌, அநீதியுள்ளவர்கள்‌ ஆகிய அனைவரும்‌ 
செல்லுமிடம்‌ ஆகும்‌. அதில்‌ இரண்டு பாகங்கள்‌ உள்ளன: 
இளைப்பாறுமிடம்‌ ஒன்றும்‌, வேதனையுள்ள இடம்‌ ஒன்றும்‌ 
ஆகும்‌. 2 பேதுரு 2:4ல்‌ பேதுரு வேதனையுள்ள இடம்‌ என்று 
பொருள்படும்‌ டார்ட்டாரஸ்‌ என்ற கிரேக்க வார்த்தையைப்‌ 
பயன்படுத்தியுள்ளார்‌. எல்லாக்‌ காலங்களிலும்‌ உள்ள துன்‌ 
மார்க்கர்‌ யாவரும்‌ ஆக்கினைத்‌ தீர்ப்புக்காக காத்துக்‌ கொண்டி 
ருக்கும்‌ இடம்‌ இதுவேயாகும்‌ என்று காணப்படுகிறது. 

பாதாளத்தில்‌, பரதீசில்‌ உள்ளவர்களுக்கும்‌, வேதனையுள்ள 
இடத்தில்‌ உள்ளவர்களுக்கும்‌ இடையே பெரும்‌ பிளப்பு ஒன்று 
உள்ளது. ஐசுவரியவான்‌, லாசருவை, “தன்‌ விரலின்‌ நுனியைத்‌ 
தண்ணீரில்‌ தோய்த்து, என்‌ நாவைக்‌ குளிரப்‌ பண்ணும்படி ” 
லூக்‌. 16:24) அனுப்ப வேண்டும்‌ என்று கேட்டுக்‌ கொண்டான்‌. 
ஆபிரகாம்‌ அதற்களித்த பதிலில்‌, “இவ்விடத்திலிருந்து 
உங்களிடத்திற்குக்‌ கடந்துபோகவும்‌, அவ்விடத்திலிருந்து 
எங்களிடத்திற்குக்‌ கடந்துவரவும்‌ மனதுள்ளவர்களுக்குக்‌ 
கூடாதபடிக்கு எங்களுக்கும்‌ உங்களுக்கும்‌ நடுவே பெரும்‌ 
பிளப்பு உண்டாக்கப்பட்டிருக்றெது” (லூக்‌. 16:26) என்று 
கூறியதாகக்‌ காணப்படுகிறது. அங்கு அந்தப்‌ பிளப்பைக்‌ கடந்து 
செல்ல வழியில்லை. ஒருவர்‌ வேதனையுள்ள இடத்திற்குச்‌ 
செ ன்றுவிட்டால்‌ அங்கேயே அவர்தங்கவேண்டியதுகான்‌. 

செல்வராஜ்‌ என்பவர்‌ மரித்தவுடன்‌ எங்கு செல்லுகிறார்‌? 
இதற்குப்‌ பதிலானது, ஐசுவரியவான்‌ மற்றும்‌ லாசரு வாழ்ந்த 
வாழ்க்கையைப்‌ பொறுத்து எப்படி அவர்கள்‌ செல்லுமிடம்‌ 
அமைந்ததோ அதேபோல செல்வராஜ்‌ என்பவர்‌ வாழ்ந்த 
வாழ்க்கையைப்‌ பொறுத்தே அவர்‌ செல்லுமிடத்தையும்‌ கூற 
முடியும்‌ என்பதாகும்‌. 

இவ்வுலகில்‌ ஆறுதலான ஒரு வாழ்க்கை வாழ்கின்ற 
யாவருக்கும்‌, அது அடுத்த வாழ்விலும்‌ ஆறுதலான இடத்தை 
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அளிப்பதில்லை என்பதை லாசருவின்‌ உவமை நமக்குப்‌ 
போதிப்பதைக்‌ கவனியுங்கள்‌. நீங்கள்‌ இப்பொழுது வளமாக 
வாழ்ந்து, “அநுதினமும்‌ சம்பிரமமாக வாழ்ந்து கொண்டிருக்‌ 
கலாம்‌”; இருப்பினும்‌, தேவனைப்‌ பொறுத்த அளவில்‌ உங்கள்‌ 
கடமைகளை நீங்கள்‌ புறக்கணித்தால்‌, உங்கள்‌ மரணத்திற்குப்‌ 
பிறகு, இந்த ஐசுவரியவானைப்‌ போன்றே நீங்களும்‌ பயங்கர 
வேதனையுள்ள இடத்தில்‌ தான்‌ இருப்பீர்கள்‌! 


கிறிஸ்துவின்‌ இரண்டாவது 
வருகையில்‌ செல்வராஜ்‌ 

நான்காவதாக, கிறிஸ்துவின்‌ இரண்டாம்‌ வருகையில்‌ 
செல்வராஜ்‌ என்பவரின்‌ நிலையைக்‌ கவனியுங்கள்‌. கிறிஸ்து 
மறுபடியும்‌ வருகிறார்‌! அவருடைய உயிர்த்தெழுதலுக்குச்‌ 
சற்றுப்‌ பிறகு, ஒரு தூதன்‌, “.. உங்களிடத்தினின்று வானத்துக்கு 
எடுத்துக்‌ கொள்ளப்பட்ட இந்த இயேசுவானவர்‌ எப்படி 
உங்கள்‌ கண்களுக்கு முன்பாக வானத்துக்கு எழுந்தருளிப்‌ 
போனாரோ, அப்படியே மறுபடியும்‌ வருவார்‌” என்று 
கூறினான்‌ (அப்‌. 1:11). புதிய ஏற்பாட்டின்படி, எந்த 
நேரத்திலும்‌ நிகழும்‌ அவரது இந்த வருகையை எதுவும்‌ தடை 
செய்ய முடியாது. 


கிறிஸ்து மறுபடியும்‌ வருகையில்‌ என்ன நடக்கும்‌? 

கிறிஸ்து மறுபடியும்‌ வருகையில்‌, செல்வராஜ்‌ என்ற 
இவரும்‌, மரித்த அனைவரும்‌ உயிர்ப்பிக்கப்படுவார்கள்‌. 
இயேசு, “.. பிரேதக்‌ குழிகளிலுள்ள அனைவரும்‌ அவருடைய 
சத்தத்தைக்‌ கேட்குங்‌ காலம்‌ வரும்‌, அப்பொழுது, நன்மை 
செய்தவர்கள்‌ ஜீவனை அடையும்படி எழுந்திருக்கிறவர்‌ 
களாகவும்‌, தீமை செய்தவர்கள்‌ ஆக்கினையை அடையும்படி 
எழுந்திருக்கிறவர்களாகவும்‌ புறப்படுவார்கள்‌” என்றார்‌ 
(யோவா. 5:28, 29). நீதிமான்கள்‌, அநீதியுள்ளவர்கள்‌ ஆகிய 
அனைவரும்‌ ஒரே நேரத்தில்‌ உயிர்ப்பிக்கப்படுவார்கள்‌. 

கிறிஸ்து மறுபடியும்‌ வரும்போது, உயிருடனீருப்பவாகள்‌ 
மறுரூப்மாக்கப்படுவார்கள்‌: “இதோ, ஒரு இரகசியத்தை உங்‌ 
களுக்கு அறிவிக்கிறேன்‌; நாமெல்லாரும்‌ நித்திரையடைவ 
தில்லை; ... மரித்தோர்‌ அழிவில்லாதவர்களாய்‌ எழுந்திருப்பார்‌ 
கள்‌; நாமும்‌ மறுரூபமாக்கப்படுவோம்‌” (1 கொரி. 15:51, 52). 
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இந்த உயிர்த்தெழுதலுக்குப்‌ பிறகும்‌ கூட செல்வராஜ்‌ என்பவர்‌ 
ஒரு சரீரத்திலிருப்பார்‌, ஆனால்‌ அது வேறு விதமான 
சரீரமாயிருக்கும்‌. மற்ற எல்லாவற்றுடனும்‌ கூட அது 
அழியாததாய்‌, ஆவிக்குரியதாய்‌ இருக்கும்‌ (1 கொரி. 15:42-44). 

கிறிஸ்து மறுபடியும்‌ வருகையில்‌, இந்த பூமி அழிக்கப்படும்‌. 





கர்த்தருடைய நாள்‌ இரவிலே திருடன்‌ வருகிற விதமாய்‌ வரும்‌; 
அப்பொழுது வானங்கள்‌ மடமட என்று அகன்று போகும்‌, 
பூதங்கள்‌ வெந்து உருகிப்போகும்‌, பூமியும்‌ அதிலுள்ள 
கிரியைகளும்‌ எரிந்து அழிந்து போகும்‌ (2 பேது. 3:10). 


இந்த பூமியில்‌ உள்ள எல்லாம்‌, இந்த பூமி முழுவதுமே, இந்த 
பூமியை உள்ளடக்கியுள்ள அண்டம்‌ முழுவதுமே கிறிஸ்து 
மறுபடியும்‌ வருகையில்‌ எரிக்கப்படும்‌ என்றால்‌, நாம்‌ 
எப்படிப்பட்ட மக்களாய்‌ இருக்க வேண்டும்‌? (2 பேது. 3:11). 
நிச்சயமாகவே இந்த உலகப்‌ பொருட்களுக்காக வாழும்‌ 





மக்களாய்‌ நாம்‌ இருக்கக்‌ கூடாது! 


நியாயத்தீர்ப்பில்‌ செல்வராஜ்‌ 
ஐந்தாவதாக, நியாயத்தீர்ப்பில்‌ செல்வராஜைப்பற்றி 
சிந்தித்துப்‌ பாருங்கள்‌. 
கிறிஸ்து மறுபடியும்‌ வருகையில்‌ இன்னோரு செயலும்‌ 
நடைபெறும்‌. அந்த வேளையில்‌ நியாயத்தீர்ப்பு ஒன்று இருக்கும்‌. 
“அன்றியும்‌ மனுஷகுமாரன்‌ தமது மகிமை பொருந்தின 
வராய்ச்‌ சகல பரிசுத்த தூதரோடுங்கூட வரும்போது, தமது 
மகிமையுள்ள சிங்காசனத்தின்‌ மேல்‌ வீற்றிருப்பார்‌. 
அப்பொழுது, சகல ஜனங்களும்‌ அவருக்கு முன்பாகச்‌ சேர்க்கப்‌ 
படுவார்கள்‌. மேய்ப்பனானவன்‌ செம்மறியாடுகளையும்‌, 
வெள்ளாடுகளையும்‌ வெவ்வேறாகப்‌ பிரிக்கிறதுபோல 
அவர்களை அவர்‌ பிரித்து” (மத்‌. 25:31, 32). 


நியாயத்தீர்ப்பைக்‌ குறித்த பல கேள்விகளுக்குப்‌ பதில்‌ 
சொல்ல வேண்டிய தேவையுள்ளது. 

யார்‌ நியாயந்தீர்க்கப்படுவார்கள்‌? ஒவ்வொருவரும்‌! 
யோவான்‌, “... யாவரும்‌ தங்கள்‌ தங்கள்‌ கிரியைகளின்படியே 
நியாயத்தீர்ப்படைந்தார்கள்‌” என்றார்‌ (வெளி. 20:13; ௦4. 
ரோமர்‌ 14:10-12). விரும்பினாலும்‌ விரும்பாவிட்டாலும்‌, 
தயாராக இருந்தாலும்‌ இல்லாவிட்டாலும்‌, நாம்‌ அனைவருமே 
நியாயந்தீர்க்கப்படுவோம்‌! அது நம்‌ எல்லாருக்கும்‌ நியமிக்கப்‌ 
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பட்ட ஒன்றாக உள்ளது (எபி. 9:27). 

யார்‌ நியாயாதிபதியாக இருப்பார்‌? தேவன்‌, “தாம்‌ நியமித்த 
மனுஷனைக்‌ கொண்டு, பூலோகத்தை நீதியாய்‌ நியாயந்‌ 
தீர்ப்பார்‌; அந்த மனுஷனை மரித்தோரிலிருந்து எழுப்பின 
தினாலே அதின்‌ நிச்சயத்தை எல்லாருக்கும்‌ விளங்க 
ப ஸண்ணினார்‌” (அப்‌. 17:31). 

நியாயத்தீர்ப்புக்கு எது அடிப்படையாய்‌ இருக்கும்‌? நாம்‌ 
கிறிஸ்துவின்‌ இரத்தத்தினால்‌ கழுவப்பட்டிருக்கிறோமா 
இல்லையா என்பதைப்‌ பொறுத்தே நாம்‌ இரட்சிக்கப்படுவதோ 
அல்லது இழக்கப்படுவதோ அமையும்‌ (வெளி. 7:14). அதோடு 
கூட, புதிய ஏற்பாடானது நியாயத்தீர்ப்பின்‌ இரண்டு 
அடிப்படைகளைப்‌ பற்றிக்‌ கூறுகிறது. ஒன்று, நாம்‌ கிறிஸ்துவின்‌ 
வசனத்தினால்‌ நியாயந்தீர்க்கப்படுவோம்‌, “... நான்‌ சொன்ன 
வசனமே அவனைக்‌ கடைசி நாளில்‌ நியாயந்கீர்க்கும்‌”” 
(யோவான்‌ 12:48). இரண்டு, நாம்‌ நமது கிரியைகளின்படி யே 
நியாயந்தீர்க்கப்படுவோம்‌, “... சரீரத்தில்‌, அவனவன்‌ செய்த 
நன்மைக்காவது, தீமைக்காவது தக்க பலனை அடையும்‌ 
படிக்கு ...” (2 கொரி. 5:10; 04. வெளி. 20:12, 13; பிரச. 12:14). 
இவ்விரண்டும்‌ எவ்விதம்‌ ஒப்புரவாக்கப்பட முடியும்‌? நாம்‌, 
கிறிஸ்துவின்‌ வசனத்துக்கு நமது கிரியைகளினால்‌ க&ீழ்ப்படிந்‌ 
தோமா? அல்லவா? என்பதன்படியே நியாயத்தி ர்ப்பை 
அடைவோம்‌. 

நியாயத்தீர்ப்பில்‌ செல்வராஜ்‌ என்பவரின்‌ முடிவு 
என்னவாயிருக்கும்‌? செல்வராஜ்‌ என்பவர்‌ அனுதினமும்‌ 
வாழ்ந்த வாழ்க்கையிலேயே அவரே தமது முடிவை எழுதிக்‌ 
கொண்டுள்ளார்‌. கிறிஸ்துவின்‌ சித்தத்திற்குக்‌ கீழ்ப்படிந்தாரா? 
இல்லையா? என்பதைக்‌ கொண்டே செல்வராஜ்‌ என்பவர்‌ 
நியாய ந்தீர்க்கப்படுவாராகையால்‌, நியாயதக்தீர்ப்பில்‌ அவர்‌ 
இரட்சிக்கப்படுவாரா அல்லது இழந்துபோகப்படுவாரா 
என்பதை அவர்‌ கர்த்தருக்குக்‌ கீழ்ப்படிந்தாரா? இல்லையா 
என்ற விஷயமே தீர்மானிக்கும்‌. ஆகவே, இது உங்களுடைய 
மற்றும்‌ என்னுடைய முடிவாகவே இருக்கிறது. ஒவ்வொரு 
நாளும்‌ கிறிஸ்துவுக்குக்‌ கீழ்ப்படிகிறோமா இல்லையா 
என்பதைப்‌ பொறுத்து, அந்த நியாயத்தீர்ப்பு நாளில்‌ நாம்‌ 
குற்றமற்றவராய்‌ அல்லது குற்றமுள்ளவராய்க்‌ காணப்படுவதை 
நாம்‌ இப்பொழுது முடிவு செய்து கொண்டிருக்கிறோம்‌. 
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நித்தியத்தில்‌ செல்வராஜ்‌ 

ஆறாவதாக, நித்தியத்தில்‌ செல்வராஜ்‌ என்பவரைப்‌ பற்றிச்‌ 
சிந்தியுங்கள்‌. 

செல்வராஜ்‌ என்பவருக்கு நித்தியத்தில்‌ என்ன சா த்தியக்‌ 
கூறு கள்‌ உள்ளன? மத்தேயு 25:46, “அந்தப்படி, இவர்கள்‌ நித்திய 
ஆக்கனையை அடையவும்‌, நீதிமான்களோ நித்திய ஜீவனை 
அடையவும்‌ போவார்கள்‌” என்று கூறுறெது. 

செல்வராஜ்‌ என்பவருக்கும்‌, நம்‌ அனைவருக்குமே இரு 
விதமான சாத்தியக்‌ கூறுகளே உள்ளன: நித்திய ஆக்கினை, 
நரகம்‌ அல்லது நித்திய ஜீவன்‌, பரலோகம்‌. மத்தேயு 25:46ல்‌ 
இவ்விரண்டும்‌ இணையாக உள்ளதைக்‌ கவனியுங்கள்‌; நாம்‌, 
இவற்றில்‌ ஒன்று நிலையானதாக, உண்மையானதாக 
இருக்கிறதென்று முடிவு செய்தால்‌ மற்றொன்றும்‌ அப்படியே 
இருக்கிறதென்றே ஆகும்‌. பரலோகம்‌ என்று ஒன்று இருந்து அது 
நித்தியமானதாய்‌ இருக்குமென்றால்‌, நரகம்‌ என்ற ஒன்றும்‌ 
இருந்து, அதுவும்‌ நித்தியமானதாகவே இருக்கும்‌. 

உண்மையாகவே பரலோகம்‌ என்று ஒன்று உள்ளதா? 
1969ல்‌ சிட்னி மார்னிங்‌ ஹரால்ட்‌ என்ற பத்திரிகையில்‌, 
“பரலோகம்‌ ஒன்று உள்ளதா?” என்று தலைப்பிட்ட கட்டுரை 
ஒன்று வெளியாயிற்று. அதில்‌, “விரைவாக எடுக்கப்பட்ட பூமிக்‌ 
குரிய கணக்கீடு” ஒன்றின்‌ முடிவாக, பரலோகத்தைப்‌ பற்றிய 
பல மக்களின்‌ கண்ணோட்டங்கள்‌ தரப்பட்டிருந்தன. 








... ஒரு மானிடவியலாளர்‌, “பரலோகம்‌ மற்றும்‌ நரகம்‌ என்ற 
கருத்தை நாங்கள்‌ மறுக்கிறோம்‌. நரகம்‌ என்ற கருத்தானது மிகக்‌ 
கொடூரமானதென்று நாங்கள்‌ கருதுகிறோம்‌” என்றார்‌. ஒரு ரபி, 
“பரலோகம்‌ என்பது ஆவிக்குரிய ஒரு கருத்தாகும்‌” என்றார்‌. 
சிற்பி ஒருவர்‌, தன்னிலை மறந்த நிலையில்‌ பயணம்‌ போவோம்‌ 
என்ற எண்ணமே தனக்குத்‌ திருப்தியளிப்பதாகவும்‌, ஆனால்‌ 
நிலையான ஏதோவொன்றை நோக்கித்தான்‌ செல்வதாக 
நம்புவதாகவும்‌ கூறினார்‌. அடையாளம்‌ காணாத பறக்கும்‌ 
பொருட்களை ஆராயும்‌ மையத்தின்‌ தலைவர்‌, “பரலோகமும்‌, 
நரகமும்‌ மனிதனின்‌ கற்பனையினால்‌ உருவாக்கப்பட்டவை, 
ஆனால்‌ ஆகாயமானது இன்னும்‌ சிறந்த உலகத்தை, மிகவும்‌ 
முன்னேறிய நாகரீகம்‌ கொண்ட ஒரு உலகத்தைத்‌ தன்னகத்தே 
கொண்டிருக்க முடியும்‌” என்றார்‌. 





மக்கள்‌ என்ன நினைத்துக்‌ கொண்டிருந்தபோதிலும்‌, 
வேதாகமமானது பரலோகம்‌ ஒன்று உள்ளது என்றே 
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போதிக்கிறது, அதுவே ஏற்புடையதுமாகும்‌. 

உண்மையாகவே நரகம்‌ என்று ஒன்று உள்ளதா? நரகம்‌ 
என்பது நித்திய ஆக்கினையுள்ள இடம்‌ என்ற கண்ணோட்‌ 
டத்தைச்‌ சிலர்‌ மறுக்கின்றனர்‌. அவர்கள்‌, நரகம்‌ என்பது ஒரு 
கணம்‌ மட்டுமே இருக்கும்‌, அது நித்தியமாயிராது என்று 
நம்புகின்றனர்‌. அவர்களைப்‌ பொறுத்தமட்டில்‌, துன்மார்க்கர்‌ 
யாவரும்‌ நிர்மூலமாக்கப்படுவார்கள்‌ - இல்லாமல்‌ போவார்கள்‌ 
என்று ஒரு நம்பிக்கை உள்ளது. ஆனால்‌, வேதாகமமானது 
துன்மார்க்கர்கள்‌ இல்லாமல்‌ ஆக்கப்படுவார்கள்‌ என்று 
போதிப்பதில்லை. மாறாக, அவர்கள்‌ நித்திய ஆக்கினையை 
அடைவார்கள்‌ என்றே அது போதிக்கிறது. வெளி. 14:11ல்‌, 
“அவர்களுடைய வாதையின்‌ புகை சதாகாலங்களிலும்‌ 
எழும்பும்‌; ... எவனுக்கும்‌ இரவும்‌ பகலும்‌ இளைப்பாறுதலிராது” 
என்று கூறப்படுகிறது. 

சிலர்‌, “இது மிகவும்‌ கொடுமையானது” என்று மறுக்கின்‌ 
றனர்‌. “மனிதர்கள்‌ மற்ற மனிதர்களை வேதனைப்படுத்து 
வதில்லை. நிச்சயமாகவே தேவன்‌ அவரையும்‌ அவரது வசனங்‌ 
களையும்‌ புறக்கணிக்கின்ற யாரையும்‌ வேதனைப்படுத்தவே 
மாட்டார்‌” என்று அவர்கள்‌ கூறுகின்றனர்‌. மறுபடியும்‌ 
சிந்தியுங்கள்‌: துன்மார்க்கரை ஏன்‌ தேவன்‌ ஆக்கினைக்குட்‌ 
படுத்தக்‌ கூடாது? அவர்கள்‌ நல்ல தேவனுக்கு எதிராகப்‌ பாவம்‌ 
செய்துள்ளனர்‌. அவர்களுக்காக ஒப்புக்கொடுக்கப்பட்ட 
பலியை அவர்கள்‌ மிதித்துவிட்டனர்‌. அவர்கள்‌ முரட்டாட்ட 
முள்ள ஒரு வாழ்க்கை வாழ்ந்திருக்கன்றனர்‌. அவர்கள்‌ இரட்சிப்‌ 
படையத்‌ தரப்பட்ட ஒவ்வொரு வாய்ப்பையும்‌ மறுத்திருக்‌ 
கின்றனர்‌. நித்தியமான தேவனுக்கு எதிராக அவர்கள்‌ 
பாவங்களை முடிவில்லாமல்‌ செய்திருக்கன்றனர்‌. இவ்வாறாக 
அவர்கள்‌ நித்திய ஆக்கினைக்குத்‌ தகுதியுள்ளவர்கள்‌ ஆயினர்‌. 

நரகம்‌ எப்படியிருக்கும்‌? புதிய ஏற்பாடு நரகத்தை (மற்ற 
எல்லாவற்றோடும்‌ கூட) ஒரு அக்கினிக்கடல்‌ என்பதாக 
விளக்குகின்றது (வெளி. 20:15), அழுகையும்‌, பற்கடிப்புமுள்ள 
அக்கினிச்சூளை என்கிறது (மத்‌. 13:42), வேதனையுள்ள இடம்‌ 
(லூக்‌. 16:23) என்கிறது, புறம்பான இருள்‌ (மத்‌. 8:12) என்கிறது, 
இரக்கத்திற்காக ஜனங்கள்‌ கதறும்‌ இடம்‌ (லூக்‌. 16:24) 
என்கிறது, நித்திய ஆக்கினையுள்ள இடம்‌ (மத்‌. 25:46) 
என்கிறது, பிசாசுக்காகவும்‌ அவன்‌ தூதர்களுக்காகவும்‌ ஆயத்தம்‌ 
பண்ணப்பட்டிருக்கிற இடம்‌ (மத்‌. 25:41) என்கிறது, மற்றும்‌ 
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அக்கினியாலும்‌ கந்தகத்தாலும்‌ ஒருவர்‌ வேதனைப்படுத்தப்‌ 
படும்‌ இடம்‌ (வெளி. 21:8) என்கிறது. 

செல்வராஜ்‌ என்பவர்‌ நித்தியகாலத்திற்கும்‌ எங்கே 
இருப்பார்‌? நிச்சயமாகவே அவர்‌ பரலோகத்திலோ அல்லது 
நரகத்திலோ இருப்பார்‌. அவர்‌ இவ்விரு இடங்களில்‌ 
ஏதாவதொன்றில்‌ இருப்பது அவரைப்‌ பொறுத்ததேயாகும்‌. 
அவர்‌, கிறிஸ்துவின்‌ சுவிசேஷத்திற்குக்‌ கீழ்ப்படிந்து, 
கிறிஸ்துவின்‌ இரத்தத்தின்‌ மூலம்‌ இரட்சிப்பைப்‌ பெற்று, 
தேவனுடைய சித்தத்தை தமது வாழ்க்கையில்‌ நிறைவேற்றத்‌ 
தேடுவாரேயானால்‌, அவர்‌ நித்தியத்திற்கும்‌ பரலோகத்தி 
லிருப்பார்‌ என்று நிச்சயமாய்க்‌ கூற முடியும்‌. ஆனால்‌, அவர்‌, 
பாவ வாழ்வில்‌ தொடர்ந்திருந்தால்‌, அவர்‌ இழக்கப்பட்டு 
என்றென்றும்‌ நரகத்திலிருப்பார்‌. 








முடிவுரை 

வேறோரு முக்கியமான கேள்வி ஒன்று உங்களிடம்‌ 
கேட்கப்படலாம்‌: நீங்கள்‌ நித்திய காலத்திற்கும்‌ எங்கு இருப்பீர்‌ 
கள்‌? இரண்டு சாத்தியக்‌ கூறுகளே உள்ளன: பரலோகம்‌ அல்லது 
நரகம்‌. மூன்றாவது மாற்று ஒன்று கிடையாது. மேலும்‌, 
செல்வராஜ்‌ என்பவருக்குச்‌ சொன்னது போல நீங்கள்‌ 
சேருமிடம்‌ பற்றியும்‌ நாங்கள்‌ கூற முடியும்‌: அது உங்களைச்‌ 
சார்ந்தது. நீங்கள்‌, எங்கிருக்க வேண்டும்‌ என்பதை இங்கே, 
இப்பொழுதே முடிவு செய்கிறீர்கள்‌. 

சுவிசேஷத்திற்குக்‌ கீழ்ப்படிந்து, கிறிஸ்துவின்‌ இரத்தத்‌ 
தினால்‌ இரட்சிக்கப்பட்டு, உங்கள்‌ வாழ்வில்‌ அவருடைய 
சித்தத்தை நிறைவேற்றத்‌ தேடினால்‌, நீங்கள்‌ நித்தியத்திற்கும்‌ 
பரலோகத்திலிருப்பதாக உறுதியாய்க்‌ கருதலாம்‌. ஆனால்‌ 
நீங்கள்‌ பாவத்தில்‌ வாழ்ந்தால்‌, இழந்து போகப்பட்டு, 
என்றென்றும்‌ நரகத்தில்தான்‌ இருக்க நேரிடும்‌. நீங்கள்‌ 
பரலோகத்திற்கா? அல்லது நரகத்திற்கா? எங்கு செல்கிறீர்கள்‌ 
என்பதை நீங்களே முடிவு செய்ய வேண்டும்‌! 

ஒருநாள்‌ இரவில்‌, என்‌ கனவில்‌, பனிக்காலத்தின்‌ 
நடுப்பகுதியில்‌, காட்டில்‌ சென்ற தனிமையான சாலை ஒன்றில்‌ 
நான்‌ எனது காரில்‌ பயணம்‌ செய்துகொண்டிருந்தேன்‌. நான்‌ 
சென்ற சாலை இரண்டாகப்‌ பிரிந்து நின்றபோது, இடது புறம்‌ 
திரும்பி எனது பயணத்தைத்‌ தொடர்ந்தேன்‌. அந்தச்‌ சாலை 





229 


குறுகலாக, இன்னும்‌ குறுகலாக, கரடுமுரடானதாக, இன்னும்‌ 
கரடுமுரடானதாக மாறி, கடைசியில்‌ சாலையே இல்லாமல்‌ 
போயிற்று. நான்‌ மறுபடியும்‌ திரும்பி சாலை இரண்டாகப்‌ 
பிரிந்த அந்த இடத்திற்கு வந்து நின்றதாகக்‌ கனவு கண்டேன்‌. 
உடனே நான்‌ எங்கு இருந்தேன்‌ என்று எனக்குத்‌ 
தெரியவில்லை அல்லது எங்கு பயணம்‌ செய்கிறேன்‌ என்றும்‌ 
எனக்குத்‌ தெரியவில்லை. நான்‌ முற்றிலும்‌ அனாதரவாக 
உணர்ந்தேன்‌. அது மிகவும்‌ பயங்கரமான உணர்வாகவும்‌, 
திகலூட்டும்‌ அனுபவமாகவும்‌ இருந்தது. அது என்னை 
தூக்கத்தினின்று எழுப்பிவிட்டது ஆனால்‌ அந்த கனவு என்னில்‌ 
குங்கிவிட்டது. 

இப்பொழுது, இங்கு என்ற விஷயங்களில்‌ பல மக்கள்‌ 
முற்றிலும்‌ ஈடுபட்டு, இகன்‌ பிறகு, அங்கு என்ற விஷயங்களைப்‌ 
பற்றி சிந்தனையற்று இருக்கின்றனர்‌. அவர்கள்‌ இந்த 
வாழ்க்கையைப்‌ பற்றி அதிகம்‌ சிந்திப்பதினால்‌, (இதற்குப்‌ பின்‌ 
உள்ள வாழ்க்கையைப்பற்றி போதிய அளவு சிந்திப்பதில்லை. 
காலத்கைப்பற்றி அதிக கவனம்‌ செலுத்தும்‌ அவர்கள்‌, நித்ய 
காலத்தைக்‌ கருதுவதில்லை. உண்மையில்‌ அவர்கள்‌ தாங்கள்‌ 
எங்கிருக்கிறோம்‌ என்றோ எங்கு செல்கிறோம்‌ என்றோ 
அறியாதவர்களாகவே இருக்கிறார்கள்‌! 

உங்களைப்‌ பொறுத்த மட்டில்‌ இது உண்மையாய்‌ 
இருந்தால்‌, இன்று நீங்கள்‌ செய்து கொண்டிருப்பதின்‌ நித்திய 
முடிவு என்னவாயிருக்கும்‌ என்பதை ஜாக்கிரகையாய்‌ சிந்தியுங்‌ 
கள்‌. நீங்கள்‌ பரலோகத்திற்குச்‌ செல்லும்‌ வகையில்‌ வாழ்ந்து 
கொண்டிருக்கிறீர்கள்‌ என்பதை நீங்கள்‌ நிச்சயமாய்‌ அறிய 
முயலுங்கள்‌. 











குறிப்பு 
1.0. இங்கர்சாலின்‌ முழு விளக்கவுரைகள்‌ (சிகாகோ: 1. ரீகன்‌ & கோ, ॥. 0), 60. 
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உ Bகள்வி: 
“நாமகரணக்‌ கொள்கை 
கனவீனமானதென்றூல்‌ விசுவாசிகள்‌ 
எப்படி ஒன்றாயிருக்க முடியும்‌?” 


& பகதுல்‌ 


கிறிஸ்துவில்‌ நம்பிக்கை கொண்டவர்கள்‌ நூற்றுக்‌ 
கணக்கான பிரிவுகளாகச்‌ சிதறியுள்ளனர்‌. எத்தனை வகையான 
பற்பசைகள்‌ உண்டேோ அத்தனை வகையாக இந்தப்‌ 
பிரிவுகளும்‌ காணப்படுகின்றன! 

மார்க்கப்‌ பிரிவினையால்‌ போவிக்கப்பட்டு, தய 
எண்ணங்கள்‌ மற்றும்‌ விரோதங்களால்‌ பிரிந்து நிற்பதால்‌ 
நாமகரணக்‌ கூட்டங்கள்‌ யாவும்‌ கிறிஸ்தவத்திற்கு கனவீனத்‌ 
தைக்‌ கொண்டு வருகின்றன என்று முதலாவதாக நாம்‌ நம்புகின்‌ 
றோம்‌. இரண்டாவதாக, இவை யாவும்‌, மற்ற மனிதர்கள்‌ 
கிறிஸ்துவை ஏற்றுக்கொள்வதைத்‌ தடை செய்வதால்‌ கனவீனப்‌ 
படுத்துகின்றன. ஆப்பிரிக்கப்‌ பழங்குடி இனத்தவா்களிடம்‌ 
வித்தியாசப்பட்ட போதனைகளைப்‌ போதிக்கும்‌ மூன்று 
ஊழியக்காரர்கள்‌ சென்றனர்‌. சில மாதங்கள்‌ ஆகியும்‌ ஒருவர்‌ 
கூட மனம்‌ மாறவில்லை. அம்மூன்று ஊழியக்காரர்கள்‌ அந்தப்‌ 
பழங்குடி இனத்தவரின்‌ தலைவரை அழைத்து என்ன தவறு 
என்று வினவினர்‌. அவர்களின்‌ குறைப்பாட்டைக்‌ கேட்‌! 
பிறகு, அம்மனிதர்‌, “நீங்கள்‌ இயேசுவைப்‌ பற்றி எங்களுக்கு 
போதிக்கலாம்‌, ஆனால்‌ நீங்கள்‌ யாவரும்‌ வித்தியாசப்பட்ட 
போதனைகளைப்‌ போதிக்கறீர்கள்‌. முதலில்‌ நீங்கள்‌ மூவரும்‌ 
கலந்து பேசி இயேசு என்ன போதிக்கிறார்‌ என்று முடிவு 
செய்யுங்கள்‌. பிறகு ஒருவேளை நீங்கள்‌ என்ன சொல்லுகிறீர்கள்‌ 
என்று நாங்கள்‌ கேட்போம்‌” என்றார்‌. இயேசுவைப்‌ 





பின்பற்றுகிறோம்‌ என்பதாகச்‌ சொல்பவர்களின்‌ மத பிரிவினை 
களினால்‌ பலர்‌ கிறிஸ்துவைப்‌ பின்பற்ற மறுக்கின்றனர்‌. 
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“பிளவுபட்ட கிறிஸ்தவத்திற்காக நாம்‌ அவிசுவாசமுள்ள உலகம்‌ 
என்ற விலையைச்‌ செலுத்தியுள்ளோம்‌” என்று யாரோ ஒருவார்‌ 
கூறினார்‌. 

நாமகரணக்‌ கூட்டம்‌ தேவனுடைய சித்தமல்ல என்பதே 
அது கிறிஸ்தவத்திற்கு கனவீனத்தை உண்டாக்குவதற்குக்‌ 
காரணமாகும்‌. இயேசு, “நான்‌ இவர்களுக்காக வேண்டிக்‌ 
கொள்ளுகிறதுமல்லாமல்‌, இவர்களுடைய வார்த்தையினால்‌ 
என்னை விசுவாசிக்கிறவர்களுக்காகவும்‌ வேண்டிக்‌ கொள்ளுகி 
றேன்‌. பிதாவே ... நீர்‌ என்னை அனுப்பினதை உலகம்‌ 
விசுவாசிக்கிறதற்காக, நீர்‌ என்னிலேயும்‌ நான்‌ உம்மிலேயும்‌ 
இருக்கிறது போல அவர்களெல்லாரும்‌ நம்மில்‌ ஒன்றாயிருக்கவும்‌ 
வேண்டிக்‌ கொள்ளுகிறேன்‌” (யோவா. 17:20, 21) என்று 
ஜெபித்தார்‌. பவுல்‌, “சகோதரரே, நீங்களெல்லாரும்‌ ஒரே காரியத்‌ 
தைப்‌ பேசவும்‌, பிரிவினைகளில்லாமல்‌ ஏகமனதும்‌, ஏகயோசனை 
யும்‌, உள்ளவர்களாய்ச்‌ சீர்‌ பொருந்தியிருக்கவும்‌ வேண்டு 
மென்று, நம்முடைய கர்த்தராகிய இயேசு கிறிஸ்துவின்‌ நாமத்‌ 
தினாலே உங்களுக்குப்‌ புத்தி சொல்லுகிறேன்‌” (1 கொரி. 1:10) 
என்று எழுதினார்‌. 

நாமகரணக்‌ கூட்டங்கள்‌ கனவீனம்‌ உண்டாக்குபவைகள்‌ 
என்று நாம்‌ ஒப்புக்கொண்டாலும்‌ கேள்வி இன்னும்‌ அப்படியே 
உள்ளது: கிறிஸ்துவை நம்புறெ யாவரும்‌ எவ்விதம்‌ ஒன்றா 
யிருக்க முடியும்‌? ஒருமைப்பாட்டிற்கான இருவித அணுகு 
முறைகளை நாம்‌ வேறுபடுத்திக்‌ காட்டுவோம்‌. 


மனிதர்கள்‌ பயன்படுத்தும்‌ அணுகுமுறை 

மனிதர்கள்‌, ஒருமைப்பாட்டை வளர்ப்பதற்கு பின்வரும்‌ 
இரண்டு வழிகளில்‌ ஒன்றைப்‌ பயன்படுத்துன்றனர்‌. அவை 
களில்‌ ஒரு வழி, ஒற்றுமையின்‌ மூலமாக ஒருமைப்பாட்டை 
கொண்டுவருவது என்ற கருத்தின்‌ மூலமாக முயற்சி செய்வ 
தாகும்‌. வேறுபட்ட நாமகரணக்‌ கூட்டங்களில்‌, வித்தியாசப்‌ 
பட்ட போதனைகளை பற்றிக்கொண்டிருக்கும்‌ மனிகர்கள்‌, 





ஒத்துப்‌ போகாமலிருக்கச்‌ சம்மதிக்கின்றனர்‌. அவர்கள்‌, தங்கள்‌ 
யாவருக்கும்‌ பொதுவாக உள்ள கருத்துகளை வலியுறுத்தி, 
மாறுபடுகின்ற கருத்துக்களைக்‌ கண்டுகொள்ளாமல்‌ 


விடுகின்றனர்‌. 
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சிலவேளைகளில்‌ இவ்விதப்‌ போக்குள்ள மக்கள்‌ 
முறைசாரா ஜெபக்குழு மற்றும்‌ வேத பாடக்குழுவாகக்‌ 
கூடுகின்றனர்‌. அவர்கள்‌ தங்களுக்குள்‌ மாறுபாடுள்ள கருத்துக்‌ 
களை ஒதுக்கிவிட்டு, எல்லாரும்‌ நம்புகின்ற கருத்துகளைப்‌ பற்றி 
மட்டும்‌ கலந்துரையாடுகின்றனார்‌. அல்லது, அவர்கள்‌ 
ஞானஸ்நானம்‌, கர்த்தருடைய பந்தி, சபை அரசாங்கம்‌ 
முதலியவற்றில்‌ மாறுபட்ட கருத்துக்களையுடைய ஜனங்கள்‌ 
யாவரும்‌ கூடக்கூடிய ஒரு ஐக்கிய நாமகரண சபையை 
உண்டாக்குகின்றனர்‌. 

சில பிரிவு சபைகளில்‌ இதே விதமான அணுகுமுறையை 
இன்னும்‌ சற்றுப்‌ பெரிய அளவில்‌ காணமுடியும்‌. எல்லோரும்‌ 
ஆர்வம்‌ காட்டும்‌ திட்டங்களை நிறைவேற்றுவதற்காக வேண்டி 
இந்த பிரிவுக்‌ கூட்டங்கள்‌ தங்களுக்குள்‌ உள்ள வேறுபாடுகளை 
மறந்து விடுகின்றனர்‌. அல்லது நாமகரணக்‌ கூட்டங்கள்‌ சபைப்‌ 
பிரிவுகளின்‌ ஆலோசனைக்‌ கூட்டங்களாகிவிடுகின்றன. இந்த 
ஆலோசனைக்‌ கூட்டங்களில்‌, ஒவ்வொரு பிரிவுக்‌ கூட்டமும்‌ 
தங்கள்‌ சொந்த நம்பிக்கைகளைப்‌ பற்றிக்கொண்டும்‌, அதே 
வேளையில்‌, சமூக செயல்பாடுகள்‌, அல்லது உபகார விஷயங்‌ 
கள்‌, மற்றும்‌ சுவிசேஷ அறிவிப்பு இவற்றில்‌ ஒற்றுமையுடனும்‌ 
செயல்படுகின்றனர்‌. 

இந்த அணுகுமுறையில்‌ தவறேதும்‌ உள்ளதா? இது ஒரு 
குறிப்பிட்ட கோரிக்கையுடையதாய்‌ இருக்கிறது; மற்ற 
நம்பிக்கைகளையுடைய எல்லா மக்களையும்‌ சகித்துக்‌ 
கொண்டு அவர்களுக்கு மதிப்பளித்து, மற்றவர்களுடன்‌ நாம்‌ 
ஒற்றுமையாக இருக்கின்றோம்‌, இது கிறிஸ்தவ நடக்கைகளை 
வெளிப்படுத்துவது போலவும்‌ உள்ளது. 

பிரச்சனை என்னவென்றால்‌, இந்தத்‌ தீர்வானது 
உண்மையில்‌ எதையும்‌ தீர்த்து வைப்பதில்லை. இது உண்மை 
யான ஒருமைப்பாட்டை உண்டாக்குவதில்லை. இந்த அணுகு 
முறையைக்‌ கையாளுவதென்பது குப்பையைக்‌ கூட்டி வாசல்‌ 
மிதியின்‌ அடியில்‌ சேர்த்து விடுவதைப்‌ போன்றது. அது 
கண்ணுக்குத்‌ தெரியாமல்‌ இருப்பினும்‌, இன்னும்‌ அங்குதான்‌ 
உள்ளது. நமது பிரிவினைகளானது ஒன்றுமில்லை என்று நாம்‌ 
நடித்தபோதிலும்‌, நாம்‌ இன்னும்‌ பிரிந்துதான்‌ இருக்கிறோம்‌, 
நாமகரணத்தின்‌ தமைகள்‌ யாவும்‌ இன்னும்‌ இருந்து கொண்டு 


தான்‌ உள்ளன. 





மிகவும்‌ முக்கியமானது என்னவென்றால்‌, வேதாகமம்‌ 
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விளக்குகின்ற வகையிலான ஒருமைப்பாட்டை இவ்வகையான 
அணுகு முறை உண்டாக்காது, எனவே இது தவறானதாகும்‌. 
நமது கர்த்தர்‌, விசுவாசிகள்‌ யாவரும்‌ ஒன்றாயிருக்க வேண்டும்‌ 
என்பதற்காக “நான்‌ உம்மிலேயும்‌ நீர்‌ என்னிலேயும்‌ இருக்கிறது 
போல” (யோவா. 17:21) என்று ஜெபித்தார்‌. பிதாவும்‌ 
குமாரனும்‌ எவ்வளவு நெருக்கமாயிருக்கன்றனர்‌? அவர்கள்‌ 
நோக்கம்‌, திட்டம்‌ மற்றும்‌ வல்லமை இவற்றில்‌ எப்படி 
ஒன்றாயிருக்கிறார்கள்‌ என்று சிந்தித்துப்‌ பாருங்கள்‌. 
நாமகரணக்‌ கூட்டங்கள்‌ ஒற்றுமையாயிருந்து இவ்வித 
ஒருமைப்பாட்டை ஏற்படுத்துகின்றனரா? இல்லவே இல்லை! 
பவுல்‌, கொரிந்தியரிடம்‌, ஏகமனதும்‌ ஏகயோசனையும்‌ 
உள்ளவர்களாய்‌ ஒன்றாயிருக்க வேண்டும்‌ என்று புத்தி 
சொல்லுகிறார்‌ (1 கொரி. 1:10). ஆறு வித்தியாசப்பட்ட பிரிவுக்‌ 
கூட்டங்கள்‌ - வித்தியாசப்பட்ட பெயர்களையுடையவை 
களாய்‌, இரட்சிப்புக்கு வித்தியாசப்பட்ட வழிமுறைகளை 
போதித்துக்‌ கொண்டு, வித்தியாசப்பட்ட ஆராதனையைச்‌ 
செய்துகொண்டு - ஒற்றுமையாய்‌ இருக்கலாம்‌ என்று சம்மதித்‌ 
தால்‌, அவர்கள்‌ உண்மையில்‌ சம்மதிக்கிறார்களா? அவர்கள்‌ ஏக 
யோசனையும்‌, ஏக மனதும்‌ உள்ளவர்களாயிருக்றொர்களா? 
இல்லை, அவர்கள்‌ அவ்வாறு இருப்பதில்லை! 

வேதாகமத்தின்படியான ஒருமைப்பாடு உண்மையான 
ஒருமைப்பாடு ஆகும்‌. அது உபதேசம்‌ மற்றும்‌ நடைமுறையில்‌ 
உள்ள ஒருமைப்பாடு ஆகும்‌. ஒற்றுமையானது இவ்வகையான 
ஒருமைப்பாட்டைக்‌ கொண்டுவரும்‌ என்று நாம்‌ எவ்வளவு 
தூரம்‌ கற்பனை செய்தாலும்‌ அது நிறைவேற முடியாத 
ஒன்றாகும்‌. 

மதப்‌ பிரிவினைகளை வெற்றி கொள்ள மனிதர்கள்‌ 
பயன்படுத்தும்‌ இரண்டாவது வழி, சபைக்கூட்டங்களை 
இரண்டறக்‌ கலப்பதாகும்‌. ஒத்துப்‌ போவதின்‌ மூலமாக 
ஒருமைப்பாட்டைக்‌ கொண்டுவருதல்‌ என்று இது எண்ணப்‌ 
படலாம்‌, ஏனென்றால்‌ இந்த ஒருமைப்பாட்டில்‌ ஈடுபடும்‌ 
பிரிவுக்‌ கூட்டங்கள்‌ ஐக்கிய சபையானது என்ன விதமாக 











வடிவமைக்கப்பட வேண்டும்‌ என்பகைக்‌ தீர்மானிப்பதில்‌ 
ஒத்துப்‌ போக வேண்டும்‌. 

இந்த அணுகுமுறையில்‌ தவறேதும்‌ உள்ளதா? “ஒற்றுமை 
யின்‌ மூலம்‌ ஒருமைப்பாடு” என்ற கருத்துக்கெதிராக எழுந்த 
புகாருக்கு இது பதில்‌ அளிப்பது போலிருக்கலாம்‌, ஆனால்‌ இது 
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உண்மையான ஒருமைப்பாட்டை விளைவிப்பதில்லை. 
இவ்வாறு புதிதாய்‌ உண்டான சபைக்கூட்டமானது ஒருமைப்‌ 
பாடுள்ளதாய்‌ இருக்கிறது. என்றாலும்‌ இந்த அணுகுமுறைக்கு 
இருவித மறுப்புகள்‌ தெரிவிக்கப்படலாம்‌. 

ஒன்று, ஒத்துப்போவதன்‌ மூலம்‌ ஒருமைப்பாடு என்பது 
அதிகமான ஒருமைப்பாட்டை ஏற்படுத்துவதில்லை, அவைகள்‌ 
சபைப்பிரிவினைகளின்‌ எண்ணிக்கையைக்‌ குறைப்பதில்லை. 





கானடாவில்‌, மூன்று சபைகள்‌ ஒன்று கூடி “ஐக்கிய சபை” 
ஒன்றை உண்டாக்கின. இது நாங்கள்‌ 1960களின்‌ முற்பகுதியில்‌ 
கானடாவில்‌ வசித்தபோது நடந்தது. ஐக்கிய சபையானது 
அநேகமாக, பெரிய புரொட்டஸ்டன்டு நாமகரணக்‌ 
கூட்ட மாயிருந்தது. இந்த ஐக்கிய சபையில்‌ இணைந்த மூன்று 
பிரிவு சபைகளும்‌ தனித்தனியே இயங்கி வந்தன. இணைப்பு 
உருவானபோது, அதில்‌ கருத்து வேறுபாடு கொண்ட 
சபையாரும்‌, தனிநபர்களும்‌ ஐக்கிய சபைக்குப்‌ புறம்பே 
இருப்பதென்றும்‌, அவர்கள்‌ தாங்கள்‌ முன்பிருந்த நாமகரணக்‌ 
கூட்டத்திலேயே இருப்பதென்றும்‌ முடிவு செய்தனர்‌. 
மூன்றிற்குப்‌ பதில்‌ ஒன்றாக இருக்கச்‌ செய்வதே இந்த 
இணைப்பின்‌ நோக்கமாயிருக்க வேண்டும்‌ என்று நான்‌ கருது 
கிறேன்‌. ஆனால்‌, இதன்‌ விளைவு என்னவாயிற்று என்றால்‌, 
மூன்றிற்குப்‌ பதில்‌ நான்கு கூட்டங்கள்‌ உருவாகி விட்டன. 
அதாவது இருந்த மூன்று சபைப்‌ பிரிவுகளுடன்‌, இப்போது 
ஐக்கிய சபை என்ற இன்னொரு பிரிவும்‌ உண்டாகி விட்டது. 
இணைப்புகள்‌ என்பது இன்னும்‌ அதிக பிரிவினையை 
உண்டாக்கிவிட்டது. 

ஒருமைப்பாட்டுக்கான இவ்வித வழிக்குள்ள வேறொரு 
மறுப்பு பின்வருமாறு: “ஒரு பெரிய சபை” என்ற அடிப்‌ 
படையில்‌ நாமகரணக்‌ கூட்டங்கள்‌ ஒன்றிணையும்போது, 











அந்த “ஒரு பெரிய சபை” தேவனைப்‌ பிரியப்படுத்தும்‌ 
என்பதற்கான உறுதிப்பாடு எதுவும்‌ கிடையாது. ஒத்துப்‌ 
போவது என்பது எப்பொழுதும்‌ மனிதர்களின்‌ கருத்துக்கள்‌ 
மற்றும்‌ பாரம்பரியங்களின்‌ அடிப்படையிலேயே நடந்து 
வருகின்றது. உதாரணமாக, ஒரு நாமகரணக்‌ கூட்டத்தைச்‌ 
சேர்ந்தவர்‌, “நீங்கள்‌ எங்கள்‌ ஆராதனை முறைமையை 
ஏற்றுக்கொண்டால்‌, நாங்கள்‌ உங்கள்‌ சபையின்‌ நிர்வாக 
முறைமையை ஏற்றுக்‌ கொள்கிறோம்‌” என்று சொல்லுவார்‌. 
சத்தியத்தை அடைவதற்கு ஒத்துப்‌ போவதென்பது சிறந்த 
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வழியல்ல. சத்தியம்‌, ஒருமைப்பாட்டிலும்‌ முக்கியமானது. 
இயேசு, “சத்தியத்தையறிவீர்கள்‌, சத்தியம்‌ உங்களை விடுதலை 
யாக்கும்‌” (யோவா. 8:32) என்றார்‌. தவறானவைகளை நம்பி, 
அவைகளை நடைமுறைப்படுத்திக்‌ கொண்டிருந்தால்‌, அது 
ஐக்கியம்‌ என்று பெயர்‌ பெற்றிருந்தாலும்‌ தேவனைப்‌ 
பிரியப்படுத்துவதாகாது. 

நாம்‌ எண்ணுகின்றவைகளின்‌ அடிப்படையில்‌ ஒத்துப்‌ 
போய்‌, ஒன்றாகுவோமென்றால்‌, ஒருவேளை “ஒரு பெரிய 
சபையாக” க்‌ கூட நாம்‌ ஒன்றிணையக்‌ கூடும்‌. ஆனால்‌ அந்த 
“ஒரு பெரிய சபை” தேவனைப்‌ பிரியப்படுத்தவில்லையென்‌ 
றால்‌, நாம்‌ பெற்ற இலாபம்‌ என்ன? இடைக்காலங்களில்‌, 
கிறிஸ்தவத்தில்‌ அநேகமாக “ஒரு பெரிய சபை” என்ற அளவில்‌ 
தான்‌ இருந்தது. அது ஒருமைப்பாடு ஆகும்‌. ஆனால்‌ “ஒரு 
பெரிய சபை” தேவனைப்‌ பிரியப்படுத்தியதா? நம்மில்‌ சிலரே 
இதற்கு ஆம்‌ என்று சம்மதிக்கக்‌ கூடும்‌. 

ஆகலால்‌, சபை இணைப்புக்கள்‌ என்பது பிரிவினைப்‌ 
பிரச்சனைகளைத்‌ தீர்க்கும்‌ முறையல்ல, இதன்மூலம்‌, ஒரே சபை 
ஏற்பட்டாலும்‌, அந்த ஓரே சபை வேதாகமத்தின்படியான 
ஆராதனையைப்‌ போதிக்காவிட்டால்‌, அதில்‌ இணைந்தவர்‌ 
களுக்கு எந்த நன்மையும்‌ கிடையாது. ஒருமைப்பாட்டைத்‌ 
தேடுகின்ற வேளையில்‌, முதலாவது சத்தியத்திற்குக்‌ கீழ்ப்படிந்து 
தேவனைப்‌ பிரியப்படுத்துவதையும்‌, இரண்டாவது, நாம்‌ 
ஒன்றாக இருப்பது பற்றியும்‌ அக்கறையாயிருக்க வேண்டியது 
அவசியமாகும்‌. 

ஒருமைப்பாட்டை அடைய மனிதர்கள்‌ கூறிய முதலாம்‌ 
வழி முறையானது, “குடை வழிமுறை” என்று எண்ணப்‌ 
படலாம்‌. எல்லா நாமகரணக்‌ கூட்டங்களையும்‌ அல்லது எல்லா 
“திறிஸ்தவர்களையும்‌”” ஒரே “குடையின்‌” கீழ்‌ கொண்டு 
வருவது அல்லது ஒரே அமைப்பின்‌ கீழ்‌ கொண்டு வருவது 
அதன்‌ பிறகு, எல்லாம்‌ ஒன்றாகிவிடும்‌ என்பது இதன்‌ 
கருத்தாகும்‌. ஆனால்‌ இவ்விதத்தில்‌ அது செயல்படுவதில்லை. 

ஒருமைப்பாட்டை அடைய மனிதர்கள்‌ கூறிய இரண்டாம்‌ 
வழிமுறையானது, “கலவை வழிமுறை” என்று எண்ணப்‌ 
படலாம்‌. இது அநேக திரவங்களை ஒன்றாக ஊற்றி ஒரு புதிய 
பொருளை உண்டாக்குவதைப்‌ போன்றதாகும்‌. விளை 
பொருள்‌ ஒன்றாயிருப்பினும்‌ அது சரியான கலவையாயிராது. 
அநேக மருந்துகளை ஒன்றாகக்‌ கலந்துவிட்டாலும்‌, நமக்குத்‌ 














236 


தேவையான மருந்து கிடைக்காததுபோல, அநேக நாமகரணக்‌ 
கூட்டங்களின்‌ உபதேசங்களைக்‌ கலந்துவிட்டாலும்‌, அது 
தேவனைப்‌ பிரியப்படுத்த உதவுவதில்லை. 





வேதாதமத்தின்படியான அணுகுமுறை 

இரண்டாவதாக, ஐக்கியத்திற்கான மனிதர்களின்‌ 
அணுகுமுறையிலிருந்து, வேதாகமத்தின்படி யான அணுகுமுறை 
மாறுபடுவதைக்‌ காணுவோம்‌. வேதாகமத்தின்படியான அணுகு 
முறையில்‌ ஐக்யெத்தின்‌ ஐந்து பண்புகளை நாம்‌ வரிசைப்படுத்த 
முடியும்‌. 

வேதாகமத்தின்‌ படியான ஐக்கியம்‌ தேவனுடைய வார்த்தை 
களின்‌ அடிப்படையில்‌ உள்ளது. ஐக்கியத்துற்காக இயேசு செய்த 
ஜெபத்தின்‌ உட்பொருளில்‌ அவர்‌ வார்த்தைக்கு உள்ள 
முக்கியத்துவத்தை வலியுறுத்துவது கெளிவு. அப்போஸ்தலர்‌ 
களுக்கு வசனம்‌ கொடுக்கப்பட்டதாகவும்‌ (யோவா. 17:6, 14), 
அவர்கள்‌ வசனத்தைக்‌ கைக்கொண்டதாகவும்‌ (யோவா. 17:6) 
அவர்கள்‌ வசனத்தினாலே பரிசுத்தமாக்கப்படுவார்கள்‌, 
வசனமே சத்தியம்‌ என்றும்‌ (யோவா. 17:17, 19), அப்போஸ்தல 
ருடைய வார்த்தையினாலே உலகம்‌ இயேசுவை விசுவாசிக்கும்‌ 
என்றும்‌ (யோவா. 17:20) இயேசு கூறினார்‌. தேவனுடைய 
வசனத்தைக்‌ கேள்விப்பகெல்‌, அதற்குக்‌ கீழ்ப்படிதல்‌ என்ற 
உட்பொருளில்‌ மட்டுமே இயேசு தம்மைப்‌ பின்பற்றுபவர்கள்‌ 
ஒன்றாயிருக்க முடியும்‌ என்று கூறியுள்ளது தெளிவாழெது. 

நாம்‌ எல்லாரும்‌ ஒன்றாயிருக்க தேவனுடைய வசனத்துக்கு 
நாம்‌ ஏன்‌ கீழ்ப்படிய வேண்டும்‌? 

ஒரே அதிகாரத்தை நாம்‌ அனைவரும்‌ ஏற்றுக்‌ கொள்ளாத 
வரை நமக்குள்‌ ஐக்யெம்‌ இருக்க முடியாது என்பதால்‌ இது 
அவசியமாகிறது. மதத்தின்‌ நிறைவான அதிகாரம்‌ எங்குள்ளது? 
சபைப்‌ பாரம்பரியத்திலா? வேதாகமத்திலா? வேதாகமத்தின்‌ 
படி பார்க்கும்போது, வேதாகமம்‌ மாத்திரமே மதத்தில்‌ நமக்கு 
அதிகாரமுள்ள வழிகாட்டியாக உள்ளது. இது மட்டுமே தேவ 
ஆவியினால்‌ அருளப்பட்டு, எந்த நற்கிரியையும்‌ செய்ய 
நம்மைத்‌ தகுகியுள்ளவர்களாக்குகிறது. (2 தீமோ. 3:16, 17). இது 
“சுயாதனப்பிரமாணமாகிய பூரணப்‌ பிரமாணத்தை” 
கொண்டுள்ளது (யாக்‌. 1:25) மற்றும்‌ “பரிசுத்தவான்களுக்கு 
ஒருமுறை ஓப்புவிக்கப்பட்ட விசுவாசத்தையும்‌” கொண்டுள்‌ 
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ளது (யூதா. 3). சத்தியத்திற்குக்‌ கீழ்ப்படியும்போது தேவனு 
டைய வசனத்தினால்‌ நாம்‌ மறுபடியும்‌ பிறக்கிறோம்‌ (1 பேது. 
1:22), அதனால்‌ நாம்‌ நியாயந்தீர்க்கப்படுவோம்‌ என்று தேவனு 
டைய வசனம்‌ கூறுகின்றது (யோவா. 12:48). வேதாகமமே 
மதத்தில்‌ அதிகாரமுடையதாகும்‌. இதை நாம்‌ ஒப்புக்‌ 
கொள்ளாதவரை, நாம்‌ எப்பொழுதும்‌ ஒன்றாயிருக்க 
முடியாது. 

வேதாகமத்தின்‌ படியான ஒக்கியம்‌ இறிஸ்துவுக்குள்ளான 
ஐக்கியம்‌ ஆகும்‌. யோவான்‌ 17:21ல்‌ இயேசு, “அவர்க 
ளெல்லாரும்‌ ஒன்றாயிருக்கவும்‌, ... நீர்‌ என்னிலேயும்‌, நான்‌ 
உம்மிலேயும்‌ இருக்கிறதுபோல அவர்களெல்லாரும்‌ நம்மில்‌ 
ஒன்றாயிருக்கவும்‌ வேண்டிக்கொள்ளுகிறேன்‌” என்றார்‌. நாம்‌ 
ஒருவர்‌ ஒருவருடன்‌ கொண்டுள்ள ஐக்கியமானது தேவனும்‌, 
கிறிஸ்துவும்‌ கொண்டுள்ள ஐக்கியம்‌ போன்றதாகும்‌. 
1 யோவான்‌ 1:7ல்‌ யோவான்‌ இதைத்‌ தெளிவாக்குகிறார்‌: 
“அவர்‌ ஒளியிலிருக்றெதுபோல நாமும்‌ ஒளியிலே நடந்தால்‌ 
ஒருவரோடொருவர்‌ ஐக்கியப்பட்டிருப்போம்‌, அவருடைய 
குமாரனாகிய இயேசு கிறிஸ்துவின்‌ இரத்தம்‌ சகல 
பாவங்களையும்‌ நீக்கி நம்மைச்‌ சுத்திகரிக்கும்‌.” ஐக்கியத்தின்‌ 
நோக்கம்‌, நாம்‌ ஒருவர்‌ ஒருவருடன்‌ ஒன்றாயிருக்க வேண்டும்‌ 
அல்லது “ஒருவரொருவருடன்‌ ஐக்கியமாய்‌ இருக்க வேண்டும்‌” 
என்பதுதான்‌. இது, எப்படி, எப்பொழுது பெறப்படக்‌ கூடும்‌? 
“ஒளியில்‌ நடப்பதன்‌” மூலமே இதை நாம்‌ பெற முடியும்‌, 
மற்றும்‌ நம்‌ பாவங்கள்‌ மன்னிக்கப்படும்போதுதான்‌ இதைப்‌ 
பெறுகின்றோம்‌. யோவான்‌, தேவனுடனான நமது மேல்‌ 
நோக்கிய உறவு சரியானதாக இருக்குமென்றால்‌, நாம்‌ 
ஒருவரொருவருடன்‌ ஐக்கியப்பட்டிருப்போம்‌, எல்லாரும்‌ 
ஒன்றாயிருப்போம்‌ என்று கூறுகிறார்‌. 

வேறுவார்த்தைகளில்‌ சொல்வதானால்‌, நாம்‌ அனைவரும்‌ 
கிறிஸ்துவில்‌ இணைந்திருக்கும்போது ஒருவரொருவருடன்‌ 
ஐக்கியப்பட்டிருப்போம்‌. சக்கரத்தின்‌ ஆரக்கால்கள்‌ யாவும்‌ 
அதன்‌ மைய அச்சோடு சரியாக இணைக்கப்பட்டிருந்தால்‌, 
அவைகள்‌ யாவும்‌ ஒன்றுக்கொன்று சரியான தொடர்புள்ளதாய்‌ 
இருக்கும்‌. அதே போன்று, நமக்குள்‌ விசுவாசத்தை ஏற்படுத்தி 
னவராகிய இயேசுவுக்குள்‌ நாம்‌ சரியான அங்கங்களாய்‌ 
இருந்தால்‌, நாம்‌ ஒருவரொருவருடன்‌ சரியான உறவுள்ளவர்‌ 
களாய்‌ இருப்போம்‌. 
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வேதாகமத்தின்‌ படியான ஐக்கியம்‌ சபையின்‌ ஒரு 
டாகமாகும்‌. கிறிஸ்துவுக்குள்‌ மட்டுமே ஐக்கியம்‌ உள்ளதென்‌ 
றால்‌, அவரது சபைக்குள்‌ மட்டுமே ஐக்கியம்‌ உள்ளதென்பதில்‌ 
நாம்‌ வியப்படையக்‌ கூடாது, ஏனெனில்‌ சபை கிறிஸ்துவின்‌ 
சரீரமாயிருக்கிறது, “எல்லாவற்றையும்‌ எல்லாவற்றாலும்‌ 
நிறைவாக்குகிறவருடைய” சரீரமாய்‌ உள்ளது (எபே. 1:23). 
சபை கிறிஸ்துவின்‌ நிறைவாயிருக்குமென்றால்‌, நாம்‌ சபைக்குள்‌ 
இல்லாமல்‌, கிறிஸ்துவுக்குள்‌ இருக்க முடியாது. இப்படியாக 
நாம்‌, ஒன்றாயிருக்க வேண்டுமென்றால்‌, நாம்‌ கிறிஸ்துவுக்‌ 
குள்ளும்‌ அவரது சரீரமாகிய சபைக்குள்ளும்‌ இருக்க வேண்டும்‌. 

சபை ஒன்றே. ஒரே ஒரு சபையைக்‌ கட்டுவதாக இயேசு 
வாக்குக்‌ கொடுத்தார்‌ (மத்‌. 16:18). ஆதலால்‌, ஒரே ஒரு சபை 
மாத்திரம்‌ இருக்கிறது (எபே. 4:4). தேவன்‌, யூதர்கள்‌ மற்றும்‌ 
கிரேக்கர்கள்‌ ஆகிய இரு திறத்தாரையும்‌ “ஒரே சரீரமாக, 
சிலுவையின்‌ மூலமாக தேவனுக்கு” ஓப்புரவாக்கினார்‌ (எபே. 
2:16), அதன்‌ விளைவாக இன்று ஒரே ஒரு சபை மாத்திரம்‌ 
இருக்கிறது - ஒரே மந்தையும்‌ ஒரே மேய்ப்பனுமாகும்‌ (யோவா. 
10:16). இந்த சபையிலிருக்கிறவர்கள்‌, சரீரத்தின்‌ அங்கமாய்‌, 
அல்லது அவயவமாய்‌ இருக்கிறார்கள்‌, “அவயவங்கள்‌ 
அநேகமாயிருந்தும்‌, ” “சரீரம்‌ ஒன்றாகவேயிருக்நறெது” (1 கொரி. 
12:12). இயேசுவைப்‌ பின்பற்றுவோர்‌ கண்டறிய வேண்டும்‌ 
என்று அவர்‌ விரும்பும்‌ ஒருமைப்பாடு, இயேசு கிறிஸ்துவின்‌ 
இந்த ஒரே சடையிலுள்ள ஒருமைப்பாடாயிருக்றெது. 

இவ்வாறாக, ஐக்யெம்‌ என்பது சபைக்குப்‌ புறம்பே காணக்‌ 
கூடியதல்ல. நாமகரணக்‌ கூட்டங்களிலும்‌ இதனைக்‌ காண 
முடியாது. வித்தியாசப்பட்ட பல சபைப்பிரிவுகள்‌ இணைந்‌ 
திருந்தால்‌ அது ஐக்கியமாகாது. புதிய ஏற்பாட்டின்‌ சபையில்‌ 
ஒரு அங்கமாகும்போது, விசுவாசிகள்‌ கிறிஸ்துவுக்குள்‌ 
ஒன்றாகிறார்கள்‌. 

வேதாகமத்தின்‌. படியான ஐக்கியம்‌ இன்றியமையாத 
ஐக்கியம்‌ ஆகும்‌. புதிய ஏற்பாடு, நாம்‌ அனைவரும்‌ “ஒரே 
சிந்தையுள்ளவர்களாயிருக்க வேண்டும்‌ என்று போதிக்கிறது. 
இருப்பினும்‌ வேதாகமத்தின்‌ எல்லைகளுக்குள்ளேயே, கிறிஸ்‌ 
குவத்தில்‌, வழிமுறைகளில்‌ வித்தியாசப்பட்ட கருத்துக்கள்‌ 
உண்டு. 

முதலாம்‌ நூற்றாண்டின்‌ சபைகள்‌ உபதேசத்தில்‌ ஒரு 
மனப்பட்டிருந்தனர்‌. இருப்பினும்‌ வழி முறைகளில்‌ வேறு 
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பாடுகள்‌ சில இருந்தன. எடுத்துக்காட்டாக, அவர்களெல்‌ 
லாரும்‌ கர்த்தருடைய நாளில்‌ ஆராதிக்கக்‌ கூடினார்கள்‌, 
ஆனால்‌ எல்லா சபைகளும்‌ ஓரே நேரத்தில்‌ கூடி 
ஆராதிக்கவில்லை. மேலும்‌, கர்த்தருடைய ஊழியத்தை 
சிறப்புறச்‌ செய்வதற்கு பலவித வழிமுறைகளை அவர்கள்‌ 
பயன்படுத்தியிருக்கலாம்‌. 

இவைகளுடன்‌, சூழ்நிலைகளுக்குத்‌ தக்காற்போன்று, 
விக்கிரங்களுக்குப்‌ படைக்கப்பட்டவைகளைப்‌ புசிக்கலாமா? 
என்பது போன்ற வினாக்களுக்கு விடையளிக்க வேண்டியிருந் 
குது. எனவே ஒரு சபையிலிருந்த கிறிஸ்தவர்கள்‌ அதை 
உண்டிருக்கலாம்‌; வேறொரு சபையிலிருந்த கிறிஸ்தவர்கள்‌ 
அதை உண்ணாமலிருந்திருக்கலாம்‌. 

காலங்களினூடே, கிறிஸ்தவர்களுக்குள்‌ சில வேறுபாடுகள்‌ 
இருந்துள்ளது - கர்த்தருடைய ஊழியத்தை “எப்படி” ச்‌ செய்வது 
என்பதில்‌ வேறுபாடுகள்‌, முன்னுரிமை மற்றும்‌ செயல்முறை 
இவற்றில்‌ வேறுபாடுகள்‌, வேதாகமம்‌ தெளிவாகப்‌ பேசாதவை 
களைக்‌ குறித்து முரண்பாடான கேள்விகள்‌ ஆகியவை இருந்து 
வருகின்றன. இவ்வித மாறுபாடுகளின்போது கிறிஸ்தவர்கள்‌ 
என்ன செய்ய வேண்டும்‌? அவர்கள்‌ முழுமையான சீரமைவு 
இல்லாமலிருப்பினும்‌, ஐக்கியம்‌ என்ற கருத்தை ஏற்றுக்‌ கொள்ள 
வேண்டும்‌. அபிப்பிராயங்களை நாமே கூற அனுமதிக்கும்‌ 
விஷயங்களில்‌, மற்றவர்கள்‌ நம்முடன்‌ மாறுபடுவதை நாம்‌ அனு 
மதிப்பது அவசியமாகிறது. 

இருப்பினும்‌, புதிய ஏற்பாட்டுக்‌ கிறிஸ்தவர்களிடம்‌ 
விசுவாச விஷயங்களில்‌ ஐக்கியம்‌ காணப்பட்டது. கிறிஸ்தவர்‌ 
கள்‌, அபிப்பிராயங்களை நாமே கூற அனுமதிக்கும்‌ விஷயங்‌ 
களில்‌ வேறுபடலாம்‌, ஆனால்‌ கிறிஸ்தவத்தின்‌ முக்கிய 
கூறுகளில்‌ எல்லோரும்‌ உடன்பட்டுள்ளனர்‌; ஒருவர்‌ கிறிஸ்த 
வராக என்ன செய்ய வேண்டும்‌? கர்த்தருடைய சபை 
ஆராதனை மற்றும்‌ ஊழியம்‌ என்பதென்ன? கிறிஸ்தவ 
வாழ்க்கை வாழ நாம்‌ என்ன செய்ய வேண்டும்‌? 
போன்றவைகளில்‌ எல்லாரும்‌ ஒருமித்த கருத்துடன்‌ இருந்தனர்‌. 

வேதாகமத்தின்‌. படியான ஓஐக்கயெமானது, சரியான 
சிந்தனைகளால்‌ பாரமரிக்கப்படுறெ ஒரு ஐக்கியமாகும்‌. 
கிறிஸ்துவுக்கு நமது கீழ்ப்படிதல்‌ மூலம்‌ அவருடன்‌ ஐக்கியமாகி, 
அவரது சபையில்‌ அங்கமான பிறகு, இன்னும்‌ செய்ய 
வேண்டியதொன்றுள்ளது. நமது ஐக்கியத்தைச்‌ சரியான 
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சிந்தனைகளால்‌ பராமரிக்க வேண்டும்‌. 

வேதாகமத்தின்படியான ஐக்கியம்‌ சில வேளைகளில்‌ 
மறைந்து போகக்‌ கூடும்‌. புதிய ஏற்பாடு எழுதப்பட்ட காலத்‌ 
தில்‌, விசுவாசிகள்‌ ஒன்றாக இருந்தனர்‌. அவர்கள்‌ ஒன்றையே 
விசவாசித்து, ஒன்றையே போதித்து, ஒரே சபையில்‌ இருந்தனர்‌. 
இருப்பினும்‌ பிரிவினைகளைத்‌ தவிர்த்து ஐக்கியத்தைப்‌ 
பாதுகாக்கும்படி அவர்களுக்கு புத்தி சொல்லுவது அவசிய 
மாயிற்று. ஏன்‌? கலகத்தினால்‌ அவர்களின்‌ உண்மையான 
ஐக்கியம்‌, மறைந்து போகக்‌ கூடிய அபாயம்‌ இருந்தது. 

பவுல்‌ எபேசுவில்‌ இருந்த கிறிஸ்தவர்களுக்கு, “மிகுந்த 
மனத்தாழ்மையும்‌ சாந்தமும்‌ நீடிய பொறுமையும்‌ உடையவர்‌ 
களாய்‌, அன்பினால்‌ ஒருவரையொருவர்‌ தாங்கி, சமாதானக்‌ 
கட்டினால்‌ அவியின்‌ ஒருமையைப்‌ காத்துக்‌ கொள்வதற்கு 
ஜூக்ரெகையாயிருங்கள்‌” என்று அறிவுரை கூறினார்‌ (எபே. 4:2, 
3). அவர்‌ பிலிப்பியர்களை, “நீங்கள்‌ ஏக சிந்தையும்‌, ஏக அன்பும்‌ 
உள்ளவர்களாயிருந்து, இசைந்த ஆத்துமாக்களாய்‌ ஒன்றையே 
சிந்தித்து, என்‌ சந்தோஷத்தை நிறைவாக்குங்கள்‌” (பிலி. 2:2) 
என்று கேட்டுக்‌ கொண்டார்‌. அவர்‌ கொலோசெயர்களை, 
“இவை எல்லாவற்றின்‌ மேலும்‌, பூரண சற்குணத்தின்‌ 
கட்டாயெ அன்பைத்‌ தரித்துக்‌ கொள்ளுங்கள்‌” (கொலோ. 3:14) 
என்று அறிவுறுத்தினார்‌. நமக்கும்‌ இந்தச்‌ செய்தி தேவை. 

கிறிஸ்துவின்‌ சபைகளில்‌ உள்ள யாவரும்‌ அங்கத்துவத்தில்‌ 
ஒன்றாகவே உள்ளனர்‌. மேலே நாம்‌ பார்த்த வசனங்கள்‌, நாம்‌ 
ஒன்றாக இருந்தால்‌ நமது செயல்பாடும்‌ ஒரே மாதிரி இருக்க 
வேண்டும்‌ என்று கூறுகின்றன. தேவனுடைய வசனத்தின்படி 





ஒன்றாயிருப்பது மிகவும்‌ முக்கியமானதாகும்‌. அதே வேளை 
யில்‌ அக்கறை, இரக்கம்‌, சாந்தம்‌ - தாழ்மை, சற்குணம்‌, 
பொறுமை, சகிப்புத்தன்மை, மன்னித்தல்‌, அன்பு, சுய 
நலமின்மை, தாழ்மை மற்றும்‌ இவையனைத்தும்‌ அடங்கிய 
கிறிஸ்துவின்‌ சிந்தையை கிறிஸ்தவர்களிடம்‌ ஏற்படுத்துவது 
மிகவும்‌ முக்கியமானதாகும்‌. எல்லாவற்றிற்கும்‌ மேலாக, 
அன்புக்காக நாம்‌ பிரயாசப்பட வேண்டும்‌ ஏனென்றால்‌ அன்பு 
“எல்லாவற்றையும்‌ பூரண சற்குணத்தினால்‌ கட்டுகிறது” 
(கொலோ. 3:14). 
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முடிவுரை 

வேதாகமத்தின்படியான ஐக்கியம்‌, வேறுபட்ட சரீரங்‌ 
களுக்குள்‌ உள்ள வெறும்‌ ஒற்றுமையோ அல்லது மனிதனின்‌ 
கருத்துக்களால்‌ விளைந்த ஒத்துப்போகுதலோ அல்ல. 

மாறாக, வேதாகமத்தின்‌ ஐக்கியமானது, (29 தேவனுடைய 
வார்த்தையின்‌ அடிப்படையிலானது... (2) கிறிஸ்துவில்‌ காணார்‌ 
படுவது ... (3) சபையின்‌ ஒரு பகுதியானது ... (4) மற்றும்‌ 
இன்றியமையாதவைகளின்‌ ஐக்யெமாகும்‌ ... (8) சரியான 
நடக்கைகளினால்‌ பராமரிக்கப்படுறெது. 

ஐக்கியத்திற்கு நீங்கள்‌ என்ன பங்களிக்க முடியும்‌? அதை 
எத்திசையிலிருந்து நோக்கினாலும்‌, விசுவாசித்து, உங்கள்‌ பாவ 
மன்னிப்புக்கென்று கிறிஸ்துவுக்குள்‌ ஞானஸ்நானம்‌ 
பெறுவதினால்‌ கீழ்ப்படிந்து கறிஸ்தவராவது யிகவும்‌ அவசியம்‌. 

கிறிஸ்துவின்‌ அதிகாரத்தையும்‌, அவருடைய வசனத்தையும்‌ 
ஏற்றுக்கொள்ள நீங்கள்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பெறுவது அவசியம்‌ 
(மத்‌. 28:18-20). 

இயேசுவை விசுவாசிக்கின்றபோது, கிறிஸ்துவுக்குள்ளாக 
நீங்கள்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பெறவேண்டியது அவசியம்‌ (கலா. 
3:26-28). 

கிறிஸ்தவர்கள்‌ அனைவரும்‌ ஐக்கியமாயிருக்கும்‌ ஒரே 
சபையில்‌ அங்கம்‌ வகிக்க நீங்கள்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பெறுவது 
அவசியம்‌ (1 கொரி. 12:13). 

ஞானஸ்நானம்‌ என்பது கிறிஸ்தவத்தின்‌ இன்றியமை 
யாதவைகளில்‌ ஒன்றாக உள்ளதால்‌ ஒவ்வொருவரும்‌ பெற்றுக்‌ 
கொள்ள வேண்டிய ஒன்றாக அது உள்ளது. ஞானஸ்நானம்‌ 
கிறிஸ்துவால்‌ அவசியமானதாக கேட்கப்படுகிறது (மாற்‌. 16:15, 
16) அது பாவமன்னிப்புக்கு அவசியமானதாகும்‌ (அப்‌. 2:38). 
எபேசியர்‌ 4ல்‌ கூறப்படுகிற ஏழு “ஒன்று” களில்‌ இதுவும்‌ ஒன்று 
ஆகும்‌. 

கிறிஸ்துவை விசுவாசித்து, உங்கள்‌ பாவமன்னிப்புக்கென்று 
நீங்கள்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பெறும்போது நீங்கள்‌ கறிஸ்துவோடும்‌, 
அவரைப்‌ பின்பற்றுகிறவர்களோடும்‌ ஐக்கியமாகின்றீர்கள்‌. 
இதுவே கிறிஸ்தவ ஐக்கியத்தை வளர்ப்பதற்கு நீங்கள்‌ எடுத்து 
வைக்கும்‌ முதல்‌ அடிவைப்பு ஆகும்‌. பிறகு சபையில்‌ உங்கள்‌ 
சகோதர சகோதரிகளிடம்‌ அன்பு காட்டுவதன்‌ மூலம்‌ இந்த 
ஐக்கியத்தைக்‌ காக்க முடியும்‌. மேலும்‌ மற்றவர்களை 
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கிறிஸ்துவின்‌ ஐக்கியமாகிய சபைக்குள்ளாகப்‌ பிரவேசிக்கும்படி 
நீங்கள்‌ உற்சாகப்படுத்த முடியும்‌. 

“ஒன்றாயிருந்தால்‌ எழுந்து நிற்கிறோம்‌; பிரிந்து போனால்‌ 
விழுந்து போகிறோம்‌” என்று ஒருவர்‌ கூறினார்‌. ஐக்கியத்தின்‌ 
முக்கியத்துவத்தை உணரவேண்டிய வேளை இது! மேலும்‌ 
வேதாகமத்தின்படியான ஐக்கியத்தை தேட ஆரம்பிக்க 
வேண்டிய வேளை இது! வேதாகமத்தின்படியாக ஐக்கியப்‌ 
பட்டிருந்தால்‌ நாம்‌ எழுந்து நிற்போம்‌! இல்லையேல்‌, பிரிந்து 
நின்றால்‌ விழுந்து விடுவோம்‌. 
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* இகுள்வி£ 


“கீருயையினின்று விழுவது 
சாத்தியஹன்றாூல்‌, ஒரு 
கீறிஸ்குவருக்கு என்ன உறுதீயிருக்க 
வண்றும்‌?”” 


க புல்‌ 

கிறிஸ்தவராயிருப்பவர்‌ இருபையினின்று விழக்‌ 
கூடுமென்று நாம்‌ போதிக்கிறோம்‌. ஆனால்‌, வேறு பலர்‌, 
கிறிஸ்தவராயிருப்பவர்‌ விழுந்துபோவது சாத்தியமில்லை என்று 
போதிக்கின்றனர்‌. புகழ்பெற்ற ஒரு நாமகரணக்‌ கூட்டத்தின்‌ 
பிராந்திய சபை ஒன்று தனது நம்பிக்கைகளின்‌ பட்டியலில்‌ 
பின்வருவதையும்‌ இணைகத்கிருக்கிறது: “விசுவாசிகளின்‌ நித்திய 
பாதுகாப்பை நாம்‌ நம்புகிறோம்‌; தேவனுடைய குடும்பத்தில்‌ 
பிறந்த ஒருவர்‌ இழக்கப்படுவதென்பது நடைபெறவே முடியாத 
ஒன்றாகும்‌.” விசுவாச விலக்கம்‌ சாத்தியமல்ல என்பதை நம்புகிற 
மக்கள்‌, “மறுபடியும்‌ பிறந்த ஒருவர்‌ தமது பரலோக வீட்டை 
இழந்துபோக முடியுமென்று நீங்கள்‌ நம்பினால்‌, இரட்சிப்புக்கு 
ஏதாவது உத்தரவாதத்தை நீங்கள்‌ எப்படிப்‌ பெற முடியும்‌?” 
என்று கேட்பதுபோல்‌ தோன்றுகிறது. 

உண்மையில்‌, விழுந்துபோகக்கூடிய சாத்தியக்‌ கூறுகளா 
னவை, நாம்‌ இரட்சிக்கப்பட்டிருக்கிறோமா என்று நம்மை 





வியப்படையக்‌ கூடச்‌ செய்கின்றன. “அசீர்வாதம்‌ நிச்சயம்‌” 
என்று பாடல்‌ பாடுகின்றோம்‌, ஆனால்‌ அதன்‌ நிச்சயத்தைப்‌ 
பார்க்கிலும்‌ அதிகமாய்‌ நாம்‌ சந்தேகம்‌ கொண்டுள்ளோம்‌. 
“நாம்‌ செய்துள்ள பாவங்களைக்‌ தேவன்‌ மன்னிக்கக்‌ கூடுமா?” 
“இரட்சிப்புக்குப்‌ போதுமானவைகளை நான்‌ செய்கிறேனா?” 
“இப்பொழுது மரிக்க நேர்ந்தால்‌, நான்‌ பரலோகம்‌ செல்ல 
முடியுமா?” என்றெல்லாம்‌ நாம்‌ வியப்படையலாம்‌. நம்மிடத்‌ 





தில்‌, பரலோகம்‌ செல்வோமா இல்லையா என்று கேட்கப்‌ 
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பட்டால்‌, “நான்‌ போவேன்‌ என்று நம்புகிறேன்‌” என்றோ 
அல்லது “நான்‌ போவேன்‌ என்று எண்ணுகிறேன்‌” என்றோ நாம்‌ 
பதில்‌ சொல்லக்‌ கூடும்‌. நமது மொழி இதில்‌ உண்மையான 
நிச்சயம்‌ எதனையும்‌ வெளிப்படுத்துவதில்லை. 

விசுவாச விலக்கம்‌ சாத்தியமானது என்று நம்பினால்‌, 
இவ்வகையான உணர்வுகளை மேற்கொள்வது எப்படி? நாம்‌ 
எவ்விதம்‌ ஒரு நிச்சயத்தைப்‌ பெற இயலும்‌? 


கிறிஸ்தவர்கள்‌ கிருபையினின்று 
விழக்‌ கூடும்‌ 

கிறிஸ்தவர்கள்‌ கிருபையினின்று விழக்‌ கூடும்‌. ஏன்‌ நாம்‌ 
இவ்வாறு கூறுகிறோம்‌? ஏனென்றால்‌ வேதாகமம்‌ இவ்வாறு 
கூறுகிறது. 

கிருபை யிணின்று விழுவது சாத்தியமே. கிருபையினின்று 
விழுவதற்கெதிராக கிறிஸ்தவர்கள்‌ எச்சரிக்கப்பட்டுள்ளனார: 
“இப்படியிருக்க, தன்னை நிற்கிறவனென்று எண்ணுகிறவன்‌ 
விழாதபடிக்கு எச்சரிக்கையாயிருக்கக்‌ கடவன்‌” (1 கொரி. 
10:12). பவுல்‌ கூட, தாம்‌ விழுந்து போகக்கூடுமென்று 
சொன்னார்‌ (1 கொரி. 9:22). 

கிருபையினின்று விழுவதென்பது உண்மையான, மிக 
மோசமான அபாயமாகும்‌: “ஏனெனில்‌, ஒருதரம்‌ பிரகாசிப்பிக்‌ 
கப்பட்டும்‌, பரம ஈவை ருசி பார்த்தும்‌, பரிசுத்த ஆவியைப்‌ 
பெற்றும்‌, தேவனுடைய நல்வார்த்தையையும்‌, இனிவரும்‌ 
உலகத்தின்‌ பலன்களையும்‌ ருசிபார்த்தும்‌, மறுதலித்துப்‌ 
போனவர்கள்‌. ...மனந்திரும்புதற்கேதுவாய்‌ அவர்களை 
மறுபடியும்‌ புதுப்பிக்கிறது கூடாத காரியம்‌” (எபி. 6:4-6). இந்த 
மக்கள்‌ விழுந்துபோவதற்கு முன்பு இரட்சிக்கப்பட்டவர்கள்‌, 
இங்கு கூறியுள்ள ஐந்தில்‌ இரண்டு பண்புகள்‌, அவர்கள்‌ 
பிரகாசிப்பிக்கப்பட்டு, பரிசுத்த ஆவியைப்‌ பெற்றவர்கள்‌ என்று 
சொல்றது - இது கிறிஸ்தவர்களாய்‌ இருப்பவர்கள்‌ அல்லது 
கிறிஸ்தவர்களாயிருந்தவர்களுக்கு மட்டுமே சொல்லப்படக்‌ 
கூடியதாகும்‌. 

கிருபையினின்று விழுதல்‌ என்பது உண்மையில்‌ நடந்த 
விஷயமாகும்‌. கலாத்தியர்‌ 5:4ல்‌ “நியாயப்பிரமாணத்தினால்‌ 
நீதிமான்களாக விரும்புகிற நீங்கள்‌ யாவரும்‌ கிறிஸ்துவை 
விட்டுப்‌ பிரிந்து கிருபையினின்று விழுந்தீர்கள்‌”” என்று 
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கூறப்படுகிறது. இது, கிருபையினின்று விழுதலின்‌ சாத்தியத்தை 
மட்டுமல்ல, அது உண்மை நிகழ்ச்சி என்பதையும்‌ வெளிப்‌ 
படுத்துகின்றது. சிலருக்கு இது நேர்ந்துள்ளது! 

கிருயையினின்று விழுதல்‌ என்பது அழிவுக்கு 
வழிகாட்டுறெது. யாக்கோபு, “சகோதரரே, உங்களில்‌ ஒருவன்‌ 
சத்தியத்தைவிட்டு விலகி மோசம்‌ போகும்போது, மற்றொரு 
வன்‌ அவனைக்‌ திருப்பினால்‌, தப்பிப்போன மார்க்கத்தினின்று 
பாவியைத்‌ திருப்புகிறவன்‌ ஒரு ஆத்துமாவை மரணத்தினின்று 
இரட்சித்து, திரளான பாவங்களை மூடுவானென்று 
அறியக்கடவன்‌” என்று கூறுகிறார்‌ (யாக்‌. 5:19, 20). யாக்கோபு 
கிறிஸ்தவா்களுக்கு (சகோதரர்களுக்கு) இதை எழுதினார்‌. 
அவர்‌, கிறிஸ்தவர்கள்‌ கூட பாவம்‌ செய்யக்கூடும்‌ (சத்தியத்தை 
விட்டு விலகக்‌ கூடும்‌) என்றார்‌; அவர்கள்‌ மனமாற்றப்பட 
அல்லது மாற்றப்படக்‌ கூடும்‌. இது நடக்குமென்றால்‌ அப்படி 
பாவம்‌ செய்தவரை ஒருவர்‌ மீட்கும்‌ போது மரணத்திலிருந்து 
அவரை மீட்டு எடுக்கிறார்‌. எனவே, அவரது பாவம்‌ அவரை 
மரணத்துக்குள்ளாகத்‌ கீர்த்திருந்தது என்பது தெளிவாடறது. 

கிறிஸ்தவர்கள்‌ பாவம்‌ செய்யக்‌ கூடும்‌; அவர்கள்‌ விழுந்து 
போகக்‌ கூடும்‌; அவர்கள்‌ நித்தியத்திற்கும்‌ விழுந்து போகும்படி 
பாவம்‌ செய்யக்‌ கூடும்‌. விசுவாச விலக்கம்‌ என்பது உண்மையில்‌ 
சாத்தியமான ஒன்றேயாகும்‌. 





கிறிஸ்தவர்கள்‌ ஒரு நிச்சயத்தைப்‌ 
பெறக்‌ கூடும்‌ 

முதலாவதாக, நாம்‌ இரட்சிக்கப்பட்டி ருப்பது உறுதியான 
தால்‌, நாம்‌ நிச்சயத்தைப்பெறக்‌ கூடும்‌. புதிய ஏற்பாட்டில்‌ 
இரட்சிப்புக்கான திட்டம்‌ மிகவும்‌ தெளிவாக உள்ளது. நாம்‌ 
கிருபையினால்‌ இரட்சிக்கப்பட்டிருக்கிறோம்‌ (எபே. 2:8, 9); 
அதுவும்‌ கூட கிறிஸ்துவின்‌ இரத்தத்தினால்‌ இரட்சிக்கப்‌ 
பட்டிருக்கிறோம்‌ (எபே. 1:7). இரட்சிக்கப்படுவதற்கு, 
இயேசுவை தேவனுடைய குமாரன்‌ என்றும்‌, நமது கர்த்தர்‌ 
என்றும்‌ நாம்‌ விசுவாசித்து, அவரில்‌ உள்ள விசுவாசத்தை 
அறிக்கையிட மனதுள்ளவர்களாயிருக்க வேண்டும்‌ (ரோமர்‌ 
10:9, 10). மேலும்‌, நாம்‌ மனந்திரும்பி அல்லது நமது பாவங்‌ 
களிலிருந்து திரும்பி (லூக்‌. 13:3; அப்‌. 17:30) வாழ வேண்டும்‌. 
மேலும்‌, நாம்‌ இரட்சிப்படைய ஞானஸ்நானம்‌ பெற 
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வேண்டும்‌ (அப்‌. 2:38; 22:16). 

இவையெல்லாம்‌ செய்த பிறகுதான்‌, நாம்‌ இரட்சிக்கப்‌ 
பட்டதின்‌ நிச்சயத்தைப்‌ பெற முடியும்‌. விசுவாசம்‌, மனந்‌ 
திரும்புதல்‌ இவைகளைத்‌ தொடர்ந்து ஞானஸ்நானம்‌ 
பாவங்களுக்கு மன்னிப்பைப்‌ பெற்றுத்‌ தருகிறது (அப்‌. 2:38) ... 
பாவங்கள்‌ நீங்கக்‌ கழுவப்படுகிறோம்‌ (அப்‌. 22:16) ... 
இரட்சிப்படைகிறோம்‌ (1 பேது. 3:21) ... கிறிஸ்துவுக்குள்ளாகி, 
கிறிஸ்துவைக்‌ தரித்துக்‌ கொள்ளுகிறோம்‌ (கலா. 3:27). 

புதிய ஏற்பாட்டின்‌ நூல்களை கிறிஸ்தவர்களுக்கு எழுதிய 
வார்கள்‌, அவைகளை யாருக்கு எழுதினார்களோ அவர்கள்‌ 
இரட்சிப்பு பெற்றகைக்‌ குறித்து எவ்வித சிறிய சந்தேகமும்‌ 
காண்பிக்காமலே எழுதினார்கள்‌. பவுல்‌, கலாத்தியா்களுக்கு, 
“நீங்களெல்லாரும்‌ கிறிஸ்து இயேசுவைப்‌ பற்றும்‌ விசுவாசத்‌ 
தினால்‌ தேவனுடைய புத்திரராயிருக்கறீர்களே. ஏனெனில்‌, 
உங்களில்‌ கிறிஸ்துவுக்குள்ளாக ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றவர்கள்‌ 
எத்தனை பேரோ, அத்தனை பேரும்‌ கிறிஸ்துவைத்‌ தரித்துக்‌ 
கொண்டீர்களே” என்று கூறினார்‌ (கலாத்‌. 3:26, 27). அவர்‌, 
கொலோசெயர்களுக்கு, “இருளின்‌ அதிகாரத்தினின்று நம்மை 
விடுதலையாக்கி, தமது அன்பின்‌ குமாரனுடைய ராஜ்யத்திற்கு 
உட்படுத்தினவருமாயிருக்கிற பிதாவை ஸ்தோத்தரிக்கிறோம்‌. 
குமாரனாகிய அவருக்குள்‌, அவருடைய இரத்தத்தினாலே 
பாவமன்னிப்பாகிய மீட்பு நமக்கு உண்டாயிருக்கிறது” என்று 
எழுதினார்‌ (கொலோ. 1:13, 14). பேதுரு, தாம்‌ எழுதிய 
மக்களுக்கு, அவர்கள்‌ “மறுபடியும்‌ ஜெநிப்பிக்கப்பட்டதாக” 
எழுதினார்‌ (1 பேது. 1:4). மேலும்‌ தொடர்ந்து, “ஆகையால்‌ 
நீங்கள்‌ மாயமற்ற சகோதர சிநேகமுள்ளவர்களாகும்படி, 
ஆவியினாலே சத்தியத்திற்குக்‌ கீழ்ப்படிந்து ... அழிவுள்ள 
வித்தினாலேயல்ல, என்றென்றைக்கும்‌ நிற்கிறதும்‌, 
ஜீவனுள்ளதுமான தேவ வசனமாகிய அழிவில்லாத 
வித்தினாலே மறுபடியும்‌ ஜெநிப்பிக்கப்பட்டிருக்கிறீர்களே” 
என்று எழுதினார்‌ (1 பேது. 1:22, 23), யோவான்‌, “நாம்‌ தேவனு 
டைய பிள்ளைகளென்று அழைக்கப்‌ படுவதினாலே பிதாவான 
வார்‌ நமக்குப்‌ பாராட்டின அன்பு எவ்வளவு பெரிதென்று 
பாருங்கள்‌ ...” என்று எழுதினார்‌ (1 யோவா. 3:1). 

தாங்கள்‌ இரட்சிக்கப்பட்டதைப்‌ பற்றி, புதிய ஏற்பாடு 
எழுதப்பட்ட காலத்தில்‌ வாழ்ந்த கிறிஸ்தவர்கள்‌ இவ்வளவு 
நிச்சயமாயிருந்தார்களென்றால்‌, நாமும்‌ அதே அளவு நிச்சய 
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முடையவர்களாயிருக்க வேண்டும்‌. சுவிசேஷத்திற்கு நாம்‌ 
கீழ்ப்படிந்திருந்தால்‌ - நாம்‌ விசுவாசித்து, மனந்திரும்பி, 
பாவமன்னிப்புக்கென்று முழுகுதல்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பெற்று 
இருந்தால்‌ நாம்‌ இரட்சிக்கப்பட்டிருக்கிறோம்‌ என்ற நிச்சயம்‌ 
எவ்விதத்திலும்‌ சந்தேகமின்றி ஏற்பட்டிருக்கும்‌! நாம்‌, “நான்‌ 
இரட்சிக்கப்பட்டுள்ளேன்‌, நான்‌ மறுபடியும்‌ பிறந்துள்ளேன்‌, 
நான்‌ தேவனுடைய பிள்ளையாகியுள்ளேன்‌, நான்‌ சபையின்‌ 
அங்கமாக மற்றும்‌ தேவனுடைய இராஜ்யத்தின்‌ குடிமகனாக 
ஆகியுள்ளேன்‌” என்று கூற முடியும்‌. 

ஒரு குறிப்பிட்ட நிகழ்ச்சியைச்‌ சுட்டிக்காட்டக்கூடிய 
நிலையில்‌, “விசுவாசம்‌ மட்டுமே இரட்சிக்கக்‌ கூடும்‌” என்று 
நம்பக்‌ கூடியவார்களைக்‌ காட்டிலும்‌ உண்மையில்‌ அதிக 
சிலாக்கியம்‌ உள்ளவர்களாய்‌ நாம்‌ இருக்கிறோம்‌. பலர்‌, 
கிறிஸ்துவை ஏற்றுக்கொள்ளும்‌ பொழுதோ அல்லது 
“கிறிஸ்துவைத்‌ தமது இருதயத்தில்‌ வரவேற்கும்‌ பொழுதோ” 
ஒருவர்‌ இரட்சிக்கப்படுகிறார்‌ என்ற கருத்தையுடையவர்களா 
யுள்ளனர்‌. ஆனால்‌, “கிறிஸ்துவை ஏற்றுக்கொண்ட ” அந்த ஒரு 
கணம்‌ மாத்திரமே அவர்களது இரட்சிப்பின்‌ நினைவடை 
யாளமாய்‌ உள்ளது. இவ்வாறாக அவர்கள்‌ வாழ்க்கையின்‌ 
பிற்பகுதியில்‌ - உதாரணமாக, அவர்‌, பாவம்‌ செய்கையில்‌- 
முதலில்‌ அவர்‌ இரட்சிப்படைந்திருந்தாரா என்று சந்தேகம்‌ 
உண்டாகி விடுகிறது. 

ஆனால்‌ “இறிஸ்துவை நமது இருதயங்களில்‌ ஏற்றுக்‌ 
கொண்டோமா” என்று தவறக்‌ கூடிய நமது நினைவாற்றலைச்‌ 
சார்ந்து நாம்‌ இருப்பதில்லை; நமது வாழ்வில்‌ ஒரு குறிப்பிட்ட 
நாளில்‌ கிறிஸ்துவுக்குள்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பெற்ற அன்று 
இரட்சிக்கப்பட்டோம்‌ என்று நினைவு வைத்திருப்பது மிகவும்‌ 
எளிய ஒன்றாகும்‌. ஆகவே, சுவிஷேத்திற்குக்‌ கழ்ப்படினெற 
போது நாம்‌ இரட்சிக்கப்படுகிறோம்‌ என்ற புதிய ஏற்பாட்டு 
உபதேசமானது, “கிறிஸ்துவை ஏற்றுக்கொண்ட போது? 
அல்லது “கிறிஸ்துவை நமது இருதயத்தில்‌ வரவேற்கின்ற 
போது” இரட்சிக்கப்படுகிறோம்‌ என்ற வேத ரீதியல்லாத 
உபதேசத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ அதிக நிச்சயத்தைத்‌ தருகிறது. 

இரண்டாவதாக, நாம்‌ இரட்சிக்கப்பட்டிர௬ுக்கிறோம்‌ 
என்பது உறுதியாகையால்‌, நாம்‌ ஒரு நிச்சயத்தைக்‌ 
கொண்டிருக்க முடியும்‌. கிறிஸ்தவர்‌ ஒருவர்‌ கிருபையினின்று 
விழக்‌ கூடும்‌ என்பதால்‌, கடந்த காலத்தில்‌ பெற்றுக்கொண்ட 
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இரட்சிப்பின்‌ நிச்சயம்‌ இன்றைக்கு நமக்குத்‌ தேவையான 
நிச்சயத்தை அளிப்பதில்லை என்பதை நாம்‌ ஒப்புக்‌ கொள்ள 
வேண்டும்‌. ஒரு நாளில்‌ நாம்‌ இரட்சிக்கப்பட்டி ருக்கலாம்‌, 
ஆனால்‌ வேறொரு நாளில்‌ இழந்து போகவும்‌ படலாம்‌. 
இப்பொழுது நாம்‌ இரட்சிக்கப்பட்ட நிலையில்‌ இருக்கிறோம்‌ 
என்று எவ்விதம்‌ உறுதியாய்க்‌ கூற இயலும்‌? குறைந்தது பின்‌ 
கண்ட இரண்டு காரணங்களுக்காக நாம்‌ இன்று அந்த 
உறுதிப்பாட்டைக்‌ கொண்டுள்ளோம்‌ என்று கூற முடியும்‌. 

நம்மை விசுவாசமுள்ளவர்களாகக்‌ காத்துக்கொள்ள தேவன்‌ 
செய்தவைகளினால்‌ அந்த நிச்சயத்தை பெற முடியும்‌. தேவன்‌ 
அவரிடமிருந்து நாம்‌ திரும்பிச்‌ செல்வதை விரும்புவதில்லை, 
எனவே நாம்‌ விசுவாசத்தில்‌ நிலைத்திருக்கக்‌ தேவையான 
வற்றை அவர்‌ நமக்குத்‌ தருகிறார்‌. அவர்‌ தமது பிள்ளைகளுக்கு 
ஒரு அன்பான தகப்பனைத்‌ தந்துள்ளார்‌. “நாம்‌ தேவனுடைய 
பிள்ளைகளென்று அழைக்கப்படுவதினாலே பிதாவானவார்‌ 
நமக்குப்‌ பாராட்டின அன்பு எவ்வளவு பெரிதென்று 
பாருங்கள்‌; ...” (1 யோவா. 3:1). 

நமக்காகப்‌ பரிந்து பேச ஒரு மத்தியஸ்தரைக்‌ தந்துள்ளார்‌. 
“... ஒருவன்‌ பாவஞ்‌ செய்வானானால்‌ நீதிபரராயிருக்கிற 
இயேசு கிறிஸ்து நமக்காகப்‌ பிதாவினிடத்தில்‌ பரிந்து 
பேசுகிறவராயிருக்கிறார்‌” (1 யோவா. 2:1). கிறிஸ்து நமக்கும்‌ 
தேவனுக்கும்‌ மத்தியஸ்தராயிருக்கிறார்‌ (1 தீமோ. 2:5). 

ஒரு பரிசுத்த விருந்தானியைத்‌ தந்துள்ளார்‌. “மேலும்‌ நீங்கள்‌ 
புத்திரராயிருக்கிறபடியினால்‌, அப்பா பிதாவே! என்று 
கூப்பிடத்தக்கதாகத்‌ தேவன்‌ தமது குமாரனுடைய ஆவியை 
உங்கள்‌ இருதயங்களில்‌ அனுப்பினார்‌” (கலா. 4:6; அப்‌. 2:38; 
5:32). நமக்குள்‌ தங்கியுள்ள பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ நமது 
சுதந்தரத்தின்‌ அச்சாரமாகக்‌ தரப்பட்டுள்ளார்‌ (எபே. 1:13, 14). 
அவர்‌ நம்மைப்‌ பலப்படுத்துகிறார்‌ (எபே. 3:16), நாம்‌ ஆவியின்‌ 
கனிகளைத்‌ தரும்படி செய்கிறார்‌ (கலா. 5:22, 23). 

ஊக்கமூட்டும்‌ ஓரு ஐக்கெத்தைத்‌ தந்துள்ளார்‌. தேவன்‌ 
நம்மை சபையிலே சேர்த்துக்‌ கொண்டார்‌ (அப்‌. 2:47), 
விசுவாசிகளின்‌ இந்த ஐக்கியமானது அங்கத்தினர்களை 
குறைந்தபட்சம்‌ விசுவாசத்தில்‌ நிலைத்திருக்கச்‌ செய்கிறது. 
சடையில்‌, “அன்புக்கும்‌ நற்கிரியைகளுக்கும்‌ நாம்‌ ஏவப்படும்படி 
ஒருவரையொருவர்‌ கவனித்து, சபை கூடிவருதலைச்‌ சிலர்‌ 
விட்டுவிடுகிறதுபோல நாமும்‌ விட்டுவிடாமல்‌ ஒருவருக்‌ 
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கொருவர்‌ புத்தி சொல்லக்‌ கடவோம்‌” (எபி. 10:24, 25). 

உதவியளிக்கும்‌ செய்கி. வேதாகமமானது, “... பரிசுத்த 
மாக்கப்பட்ட அனைவருக்குள்ளும்‌ உங்களுக்குச்‌ சுதந்தரத்‌ 
தைக்‌ கொடுக்கவும்‌ வல்லவராயிருக்கிற தேவனுடைய 
கிருபையுள்ள வசனத்தைக்‌” கொண்டுள்ளது (அப்‌. 20:32). 
இயேசுவுக்குள்‌ உள்ள மிக நல்ல முன்‌ உதாரணத்தினாலும்‌, 
நீதியுள்ள வாழ்வை மேற்கொள்ள வல்லமையாய்‌ நம்மை 
ஊக்குவிப்பதினாலும்‌ தெளிவான அறிவுரைகளை அது நமக்குத்‌ 
தருகிறது. 

பரலோகத்தின்‌ அறியார்கள்‌. தூதர்கள்‌, “இரட்சிப்பை 
சுதந்தரிக்கப்‌ போகிறவர்களின்‌ நிமித்தமாக ஊழியம்‌ செய்யும்‌ 
படிக்கு அவர்களெல்லாரும்‌ அனுப்பப்படும்‌ பணிவிடை 
ஆவிகளாயிருக்கிறார்கள்‌” (எபி. 1:14). அது நாமே! தூதர்கள்‌ 
நமக்காக பணிவிடை செய்கின்றனர்‌. 

ஜெபத்தின்‌ சிலாக்கியம்‌. இயேசு, “கேளுங்கள்‌, அப்‌ 
பொழுது உங்களுக்குக்‌ கொடுக்கப்படும்‌; தேடுங்கள்‌, அப்‌ 
பொழுது கண்டடைவீர்கள்‌; தட்டுங்கள்‌ உங்களுக்குத்‌ 
திறக்கப்படும்‌” என்று நமக்கு கூறுகிறார்‌ (மத்தே. 7:7; 1 யோவா. 
5:15). கிறிஸ்தவா்களுக்கு, ஜெபத்திற்குப்‌ பதில்‌ கிடைக்கும்‌ 
என்ற வாக்குறுதி உள்ளது! 

அருமையான வாக்குத்தத்தங்கள்‌. நாம்‌ விசுவாசத்‌ 
துடனிருக்க ஊக்குவிப்பதற்கு தேவன்‌ நமக்கு வாக்குத்‌ 
குத்தங்கள்‌ அளித்துள்ளார்‌ - அவைகளில்‌, கிறிஸ்தவர்களுக்கு 
சகலமும்‌ நன்மைக்‌ கேதுவாக நடக்கிறது என்பதும்‌ (ரோமர்‌ 
8:28), நமது இராணிக்கு மிஞ்சி சோதிக்கப்படுவதற்கும்‌ அவர்‌ 
அனுமதிக்க மாட்டார்‌ என்பதும்‌ (1 கொரி. 10:13), உலகத்தில்‌ 
எதுவும்‌ நம்மை கிறிஸ்துவின்‌ அன்பைவிட்டுப்‌ பிரிக்க 
மாட்டாது என்பதும்‌ (ரோமர்‌ 8:35-39) அடங்கும்‌. 

தேவன்‌ கேட்பவைகளில்‌ நாம்‌ தவறுகன்றபோது, தேவன்‌ 
நமக்கு மன்னிப்பை வைத்துள்ளதால்‌ நாம்‌ ஒரு நிச்சயத்தை 
பெற்றுள்ளோம்‌. 

நமது தொடர்ச்சியான இரட்சிப்பு ஒரு வகையில்‌ நம்மைப்‌ 
பொறுத்துள்ளது. தேவனுடைய சித்தத்தை நிறைவேற்ற 
நம்மால்‌ முடிந்த மிகச்‌ சிறந்தவைகளை நாம்‌ செய்ய வேண்டும்‌. 
ஆனால்‌ இது கிறிஸ்தவர்களாயிருப்பது நம்மை மட்டுமே 
பொறுத்துள்ளது என்று பொருள்படுமா? இல்லை. ஏனெனில்‌ 
நாம்‌ வைராக்கியம்‌, ஜாக்கிரதை, விசுவாசம்‌ இவைகளைப்‌ பெற 
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கர்த்தரே நமக்கு உதவுகிறார்‌. 

ஆனால்‌, தேவன்‌ நாம்‌ விசுவாசத்துடனிருக்க உதவியளிக்‌ 
கிறார்‌ என்பதில்‌ மட்டும்‌ நமது நிச்சயம்‌ அமைந்து விடவில்லை. 
அவருடைய சித்தத்தை நிறைவேற்ற நாம்‌ தவறுகின்றபோது 
மன்னிப்பையும்‌ அவர்‌ அளிக்கிறார்‌ என்பதிலும்‌ இது 
அடங்கியுள்ளது. குறிப்பாக, இயேசுவின்‌ இரத்தம்‌ நமது 
பாவங்களை நீக்கி நம்மை சுத்திகரிக்கிறது என்ற வாக்குத்தத்தம்‌ 
நமக்குண்டு: “அவர்‌ ஒளியிலிருக்கிறதுபோல நாமும்‌ ஒளியிலே 
நடந்தால்‌ ஒருவரோடொருவர்‌ ஓக்யெப்பட்டிருப்போம்‌; 
அவருடைய குமாரனாகிய இயேசு கிறிஸ்துவின்‌ இரத்தம்‌ சகல 
பாவங்களையும்‌ நீக்கி, நம்மைச்‌ சுத்திகரிக்கும்‌” (1 யோவா. 1:7). 
நாம்‌ பாவமற்ற வாழ்க்கை வாழுகிறகினால்‌ அல்ல, ஆனால்‌ 
இயேசுவின்‌ இரத்தம்‌ நம்மை நம்‌ பாவங்களிலிருந்து 
தொடர்ந்து சுத்திகரிப்பதினாலேயே நாம்‌ நமது தற்போதைய 
இரட்சிப்பைப்‌ பெற்றுக்‌ கொள்கிறோம்‌! 

நமது பாவமற்ற தன்மையைச்‌ சார்ந்திருக்கவோ, தேவனு 
டைய பிரமாணங்களுக்கு முழுமையாகக்‌ கீழ்ப்படிதல்‌ மற்றும்‌ 
நம்‌ சொந்த நீதியைச்‌ சார்ந்திருத்தல்‌ ஆகியவை இல்லாமல்‌ 
இருந்தால்‌ நல்லதுதான்‌. அப்படியிருந்தால்‌, நம்மில்‌ யாருமே 
இரட்சிக்கப்பட முடியாது. ஏனென்றால்‌ நம்மில்‌ யாரும்‌ 
பாவமில்லாமல்‌ வாழ்கிறதில்லை! நம்மை நாம்‌ சார்ந்திருக்க 
இயலாது. மன்னிப்புக்கு நாம்‌ தேவனுடைய கிருபையைச்‌ 
சார்ந்திருக்க வேண்டும்‌. ஆனால்‌, அந்த கிருபை நமக்குக்‌ 
கிட்டியுள்ளதால்‌ தேவனுக்கு நன்றி. ஒளியிலே தொடர்ந்து 
நடக்கும்பொழுது நாம்‌ தேவனுடைய கிருபைனாயிலும்‌, 
இயேசுவினுடைய இரத்தத்தினாலும்‌ தொடர்ந்து இரட்சிக்கப்‌ 
படுகிறோம்‌. 

இவற்றிற்கெல்லாம்‌ பொருள்‌ என்ன? இப்பொழுதே, 
இங்கேயே நாம்‌ இரட்சிக்கப்பட்டுள்ளோம்‌ என்று அறியக்‌ 
கூடும்‌ என்பதே இதன்‌ பொருள்‌ ஆகும்‌! நீங்கள்‌ இரட்சிக்கப்‌ 
பட்டதாக எப்பொழுதுமே சொல்ல முடியாது என்ற கருத்து 
புதிய ஏற்பாட்டில்‌ இருந்து வந்ததல்ல. யோவான்‌, “உங்களுக்கு 
நித்திய ஜீவன்‌ உண்டென்று நீங்கள்‌ அறியவும்‌, தேவகுமாரனு 
டைய நாமத்தின்மேல்‌ நீங்கள்‌ விசுவாசமாயிருக்கவும்‌, 
தேவகுமாரனுடைய நாமத்தின்மேல்‌ விசுவாசமாயிருக்கிற 
உங்களுக்கு இவைகளை எழுதியிருக்கிறேன்‌” (1 யோவா. 5:13) 
என்று எழுதினார்‌. இந்த வாக்குத்தத்தம்‌ நிபந்தனையுற்றதல்ல 
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என்பது தெளிவு, ஆனால்‌ யோவானின்‌ கூற்றுப்படி, நமக்கு 
நித்திய ஜீவன்‌ உண்டு என்பதை நாம்‌ அறியக்கூடும்‌ என்பதும்‌ 
தெளிவு: எனவே, இப்பொழுதே நாம்‌ இரட்சிக்கப்‌ 
பட்டுள்ளோம்‌ என்பதை நாம்‌ அறிய முடியும்‌. யாரேனும்‌, 
“நீங்கள்‌ இரட்சிக்கப்பட்டிருக்கிறீர்களா?” என்று உங்களிடத்‌ 
தில்‌ கேட்டால்‌, நீங்கள்‌ உங்களால்‌ முடிந்த அளவு விசுவாச 
வாழ்க்கையை வாழும்‌ பட்சத்தில்‌, “நிச்சயமாக! நான்‌ 
இரட்சிக்கப்பட்டுள்ளேன்‌ என்பது எனக்குத்‌ தெரியும்‌” என்று 
பதில்‌ கூற முடியும்‌! 

நாம்‌ இரட்சிப்படைவோம்‌ என்பது உறுதியாகையால்‌, 
நாம்‌ ஒரு நிச்சயத்தைப்‌ பெறமுடியும்‌. இப்பொழுது 
இரட்சிக்கப்பட்டுள்ளோம்‌ என்று நாம்‌ நம்பியிருந்தாலும்‌, 
நித்திய இரட்சிப்பை நாம்‌ அடைவோமா என்பதில்‌ 
உறுதியற்றுக்‌ காணப்படலாம்‌. “நான்‌ மரிக்கும்போது, 
இரட்சிப்படைவேன்‌” என்றோ “நான்‌ பரலோகம்‌ செல்கிறேன்‌, 
அதில்‌ ஐயம்‌ எதுவுமில்லை” என்றோ சொல்ல நாம்‌ தயங்கலாம்‌. 

பவுல்‌ தம்முடைய நித்திய இரட்சிப்பைப்பற்றி எவ்வித 
சந்தேகமும்‌ இல்லாதிருந்தார்‌. அவர்‌ தமது வாழ்க்கையின்‌ 
முடிவை நெருங்கியபோது, மிகுந்த உறுதியுடன்‌, 


... நான்‌ தேகத்தை விட்டுப்‌ பிரியும்‌ காலம்‌ வந்தது. நல்ல 
போராட்டத்தைப்‌ போராடினேன்‌, ஓட்டத்தை முடித்தேன்‌, 
விசுவாசத்தைக்‌ காத்துக்கொண்டேன்‌. இதுமுதல்‌ நீதியின்‌ 
கிரீடம்‌ எனக்காக வைக்கப்பட்டிருக்கிறது, நீதியுள்ள 
நியாயாதிபதியாகிய கர்த்தர்‌ அந்நாளிலே அதை எனக்குத்‌ 
தந்தருளுவார்‌; எனக்கு மாத்திரமல்ல, அவர்‌ பிரசன்னமாகு 
தலை விரும்பும்‌ யாவருக்கும்‌ அதைத்‌ தந்தருளுவார்‌ (2 தீமோ. 
4:6-8) என்று கூறினார்‌. 


பவுல்‌, தாம்‌ மட்டும்‌ அந்த நிச்சயத்தைப்‌ பெற்றுக்‌ 
கொள்வதாகக்‌ கூறவில்லை என்பதைக்‌ கவனியுங்கள்‌; அவர்‌, 
“அவர்‌ பிரசன்னமாகுதலை விரும்புகிற யாவருக்கும்‌” என்று 
கூறினார்‌. 

ஆனால்‌ நாம்‌ பரலோகம்‌ செல்கிறோம்‌ என்று எவ்விதத்தில்‌ 
உறுதியாயிருக்க முடியும்‌? நித்திய ஜீவனைப்‌ பெற்றுக்‌ 
கொள்வதற்கு முன்பாகப்‌ பாவமற்ற வாழ்க்கையை நாம்‌ வாழ 
வேண்டுமா? அப்படியென்றால்‌, நாம்‌ எல்லாரும்‌ பாவம்‌ 
செய்துள்ளதால்‌ அந்த நிச்சயத்தை எவ்விதம்‌ பெற முடியும்‌? 
பரலோகத்திற்கு நாம்‌ செல்லும்‌ ஒரே வழி தேவனுடைய 
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கஇருபைதான்‌. எடுத்துக்காட்டாக, பவுல்‌, ஒரு நல்ல மனிதராகிய 
ஒநேசிப்போருவைப்‌ பற்றி, “ஓநேசிப்போருவின்‌ வீட்டா 
ருக்குக்‌ கர்த்தர்‌ இரக்கங்‌ கட்டளையிடுவாராக; அவன்‌ 
அநேகந்தரம்‌ என்னை இளைப்பாற்றினான்‌; ... அந்நாளிலே 
அவன்‌ கர்த்தரிடத்தில்‌ இரக்கத்தைக்‌ கண்டடையும்படி, 
கர்த்தர்‌ அவனுக்கு அனுக்கிரகஞ்‌ செய்வாராக. ...” (2 தீமோ. 
1:16, 18) என்று கூறினார்‌. ஒநேசிப்போரு ஒரு நல்ல மனிதராக 
இருந்தபோதிலும்‌ கர்த்தருடைய நாளில்‌ அவருக்கு கிருபை 
தேவையாயுள்ளது. அதேபோலத்தான்‌ நாமும்கூட இருக்கி 
றோம்‌. இதில்‌ ஒரு நற்செய்தி என்னவென்றால்‌, அந்த மாபெரும்‌ 
நாளில்‌, ஒநேசிப்போருவுக்கு கிருபை கிடைப்பது போலவே, 
நமக்கும்‌ கிடைக்கும்‌ என்பதேயாகும்‌. கிறிஸ்துவுக்கென்று 
நம்மால்‌ இயன்ற யாவற்றையும்‌ செய்து முடித்த பின்னரும்‌, 
நாம்‌ தகுதியற்ற ஊழியக்காரராகவே இருக்கிறோம்‌, ஆனால்‌ 
தேவனுடைய கிருபையானது நமது குறைகளை நிறைவாக்கும்‌! 








முடிவுரை 

“ஆசர்வாதம்‌ நிச்சயம்‌” என்ற பாடலை நாம்‌ பாடும்போது, 
கிறிஸ்தவர்‌ ஒருவர்‌ கிருபையிலிருந்து விழக்கூடும்‌ என்று நாம்‌ 
நம்பினாலும்‌, நமக்கு நிச்சயம்‌ ஓன்று உண்டு என்று 
கூறமுடியுமா? நிச்சயமாய்‌ முடியும்‌ ஏனென்றால்‌, நாம்‌ கடந்த 
காலத்தில்‌ இரட்சிக்கப்பட்டோம்‌, அன்றாடம்‌ இரட்சிக்கப்‌ 
பட்டுக்கொண்டிருக்கிறோம்‌, பரலோகத்தில்‌ என்றென்‌ 
றைக்கும்‌ இரட்சிக்கப்பட்டிருப்போம்‌! 

இதனால்‌, நாம்‌ நமது இரட்சிப்பைக்‌ குறித்துக்‌ கவலையற்‌ 
றிருக்கலாம்‌ என்று பொருள்‌ அல்ல, நாம்‌ நிச்சயமாகவே 
ஒளியில்‌ நடக்க வேண்டும்‌ (1 யோவா. 1:7), நமது அழைப்‌ 
பையும்‌, தெரிந்து கொள்ளுதலையும்‌ உறுதியாக்க வேண்டும்‌ 
(2 பேது. 1:10), மரணபரியந்தம்‌ உண்மையாயாயிருக்கும்படி 
நம்மால்‌ முடிந்த யாவற்றையும்‌ செய்ய வேண்டும்‌ (வெளி. 
2:10). பின்வாங்கி செல்லும்‌ அல்லது வெதுவெதுப்பான நிலையி 
லிருக்கும்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌, இப்பொழுது நாம்‌ கவனித்துப்‌ 
பார்த்த வேதவசனங்களின்படி எந்த ஒரு நிச்சயத்தையும்‌ பெற 
முடியாது. 

ஆனால்‌ உங்களால்‌ இயன்றளவு சிறந்தவைகளைச்‌ 
செய்தால்‌, தேவனுடைய பிள்ளையாய்‌ இருப்பதில்‌ மாபெரும்‌ 








253 


நிச்சயம்‌ ஒன்று உங்களுக்குண்டு. 

இதை நான்‌ பின்வரும்‌ வழியில்‌ விளக்க முடியும்‌: நான்‌ 
குழந்தையாயிருந்தபோது, என்‌ தகப்பனார்‌ என்னோடிருந்த 
வேளையில்‌ நான்‌ என்றுமே கவலைப்பட்டதில்லை. அவர்‌ 
ஏறக்குறைய ஆறடி உயரமானவர்‌, 135 பவுன்டு எடையுள்ளவர்‌, 
என்னைப்‌ பொறுத்தமட்டில்‌, எந்த ஒரு விஷயத்தையும்‌, எந்த 
பிரச்சனையையும்‌, எந்த அபாயத்தையும்‌ அவரால்‌ எதிர்‌ 
கொள்ள முடியும்‌. மேலுமாக, அவர்‌, என்னை நேசித்தார்‌ 
என்பதையும்‌, எனக்காகத்‌ தம்மால்‌ முடிந்த சிறந்தவைகளைச்‌ 
செய்தார்‌ என்றும்‌ நான்‌ அறிவேன்‌. எனவே என்‌ அப்பாவுடன்‌ 
இருந்த நாட்களில்‌ எவ்வித பயமுமின்றி இருந்தேன்‌. மாறாக 
நிச்சயமுள்ள ஒரு நல்லுணர்வு எனக்கு இருந்தது. நான்‌ வளர்ந்த 
போதிலும்‌ கூட, என்‌ அப்பாவை ஒரு சக்தி கோபுரமாகவே 
இன்னும்‌ பார்த்தேன்‌. அவரை நான்‌ இன்னும்‌ சார்ந்திருக்க 
முடியும்‌ என்று நம்பினேன்‌. எனது வாழ்க்கையில்‌ எது 
மாறினாலும்‌, அவருடைய பிரசன்னம்‌, மதிப்பீடுகள்‌, மற்றும்‌ 
அவரது அன்பு ஆகியவை என்றும்‌ நிலையாக இருந்தன. 
அவைகள்‌ எனக்கு ஒரு நிச்சயத்தைக்‌ கொடுத்தன. அவருடைய 
அன்பும்‌, சிட்சையும்‌ ஒழுக்கத்தை உள்ளடக்கியிருந்தன. 
ஆனால்‌, என்னுடைய எல்லா தவறுகளுக்கும்‌ அங்கு 
மன்னிப்பும்‌ இருந்தது. இதிலும்கூட ஒரு நிச்சயம்‌ இருந்தது. 
நான்‌ சரியான பாதையை விட்டு விலகி வெகு தூரம்‌ 
சென்றிருந்த போதிலும்‌, என்‌ அப்பா என்‌ மேலுள்ள அன்பை 
விடாதிருப்பார்‌, ஆனால்‌ நான்தான்‌ அவருடைய மகன்‌ 
என்பதில்‌ கிடைக்கும்‌ பலன்களை உதறியவனாயிருப்பேன்‌. 
ஆனால்‌ இவ்வாறு விலகிப்‌ போகும்‌ செயலைச்‌ செய்ய நான்‌ 
என்றுமே துணிந்ததில்லை. ஏனென்றால்‌ பெரிய அளவில்‌ அவர்‌ 
எனக்கு எவ்வளவு நல்லவராயிருந்தாரென்பதையும்‌, எனக்காக 
அவர்‌ எவ்வளவு தந்துள்ளார்‌ என்பதையும்‌ நான்‌ நன்கறிவேன்‌. 

ஒரு நல்ல தகப்பனைப்‌ பெற்றிருப்பது ஒரு மகனுக்கு 
இவ்வளவு செய்ய இயலும்‌ என்றால்‌, தேவனை நமது 
தகப்பனாகப்‌ பெற்றிருக்கையில்‌ அது நமக்கு எவ்வளவு அதிக 
நிச்சயத்கைக்‌ தர முடியும்‌ (மத்‌. 7:9-11)? நமது தேவன்‌, எனது 
அப்பாவைக்காட்டிலும்‌, எவ்வளவே அதிகமான, 
முடிவில்லாத அன்புள்ளவராயிருக்கிறார்‌, அவர்‌ எந்த ஒரு 
பிரச்சனையையும்‌ எதிர்கொள்ள வல்லவராயிருக்கிறார்‌, 
வாழ்க்கையின்‌ மாறுபட்ட சூழ்நிலைகள்‌ எல்லாற்றிலும்‌ அவர்‌ 
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மாறாதவராயிருக்கிறார்‌. இது ஒரு ஆச்சரியமான 
நிச்சயமல்லவா? 

நாம்‌ தவறு செய்யும்போது, அவரை வருத்தப்படுத்தி 
னாலும்‌, அவர்‌ எப்பொழுதும்‌ மன்னிக்கச்‌ சித்தமுள்ள 
வராயிருக்கிறார்‌. நாம்‌ வெகுதூரம்‌ விலகிப்போய்‌, நமது 
தகப்பனின்‌ அறிவுரைகளை முற்றிலும்‌ மறுத்துவிட்டாலும்‌, 
அவர்‌ நம்மில்‌ அன்பு காட்டுவதில்‌ மாறுபடுவதில்லை, ஆனால்‌ 
அவருடைய மகனாயிருப்பதில்‌ உள்ள பலன்களை நாம்தான்‌ 
மறுதலிக்கிறவர்களாயிருப்போம்‌. 

ஆம்‌, தேவன்‌ நமது தகப்பன்‌; நாம்‌ அவரது குடும்பத்தார்‌! 
அது நிச்சயம்‌! 

நீங்கள்‌ கிறிஸ்தவராக இல்லையென்றால்‌, நீங்களும்‌, 
விசுவாசித்து, கீழ்ப்படிந்து தேவனுடைய பிள்ளையாகும்போது 
இந்த நிச்சயத்தைப்‌ பெற்றுக்‌ கொள்ள முடியும்‌! (கலா. 3:26, 229. 
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* நீேகள்வி: 
“இநயசு ஒரு நல்ல 
மலிதுராபிருப்ின்‌ அவா்‌ என்‌ 
ஒரு சாதாரண குற்றவாளியைப்‌ 
யால்‌ மரிக்க 8வண்ரும்‌?”” 


க பதுல்‌: 

கல்வாரியைப்பற்றி நாம்‌ எண்ணுகையில்‌, “இயேசு 
ஒரு நல்ல மனிதராயிருப்பின்‌ அவர்‌ ஏன்‌ ஒரு சாதாரண 
குற்றவாளியைப்‌ போல்‌ மரிக்க வேண்டும்‌?” என்ற கேள்வி 
கேட்கும்படி நாம்‌ தூண்டப்படுகிறோம்‌. 

பெரிய கண்களையுடைய இளம்‌ வயதுப்‌ பெண்‌ ஒருத்தி 
ஒருமுறை என்னிடம்‌ இந்தக்‌ கேள்வியைப்‌ பின்வருமாறு 
கேட்டாள்‌: “இயேசு, தவறு ஒன்றும்‌ செய்யவில்லையென்றால்‌, 
பின்பு அவர்‌ ஏன்‌ சிலுவையிலறையப்பட்டார்‌? என்னைப்‌ 
பொறுத்தமட்டில்‌ அது நல்லதாகக்‌ காணப்படவில்லையே. ” 
இது ஒரு அர்த்தமுள்ள கேள்வியல்லவா? 

இது அர்த்தமுள்ளதுதான்‌. ஏனெனில்‌, முதலாவதாக, 
இயேசு ஒரு நல்ல மனிதராக இருந்தார்‌. வரலாற்றில்‌ அநேகமாக 
எல்லா பெரிய மனிதரா்களிடத்திலும்‌ ஏதேனும்‌ தவறுகள்‌ 
காணப்படுகிறது. அவர்கள்‌ பெரிய மனிதர்கள்தான்‌, ஆயினும்‌ 
குறைகள்‌ உடையவர்களாயிருந்தனர்‌. ஆனால்‌ இயேசு 
அப்படிப்பட்ட வரல்லர்‌. அவர்‌ ஒரு நல்ல மனிதர்‌ என்பதை 
யாரும்‌ மறுத்ததில்லை. 

இது மேலும்‌ அர்த்தமுள்ளதுதான்‌. ஏனெனில்‌, இயேசு ஒரு 
சாதாரண குற்றவாளியைப்‌ போல சிலுவையில்‌ அறையப்‌ 
பட்டார்‌. பழங்கால உலகத்தில்‌ பலர்‌ சிலுவையிலறைப்‌ 
பட்டனர்‌. தீரு பட்டணத்திற்கு எதிராக முகாமிட்டிருந்த 
வேளையில்‌ மகா அலெக்ஸான்டர்‌ ஆயிரக்கணக்கான தமது 
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எதிரிகளைச்‌ சிலுவையிலறைந்தார்‌. யோசிபஸின்‌ கூற்றுப்படி, 
கி.பி. 70ல்‌ ரோமர்கள்‌ எருசலேமைக்‌ கடைசியாகக்‌ 
கைப்பற்றியபோது, முப்பதாயிரம்‌ யூதர்களை அந்த நகரத்தின்‌ 
மதில்‌ சுவர்களில்‌ அறைந்தனர்‌. ' 

இன்னொரு வகையில்‌, இயேசுவின்‌ மரணம்‌ “பொதுவான” 
குற்றவாளிகளின்‌ மரணம்‌ போல்‌ இருக்கவில்லை. ரோமர்கள்‌ 
மத்தியில்‌ சலுவையிலறைதல்‌ பொதுவாகக்‌ காணப்பட்டது, 
ஆனால்‌ அது “அடிமைகள்‌, அயல்‌ நாட்டவர்கள்‌ அல்லது 
கீழ்த்தரமான குற்றவாளிகள்‌” ஆகியோருக்கு மட்டுமே ஒதுக்கப்‌ 
பட்டதாயிருந்தது. ரோமக்‌ குடிமகன்கள்‌ சாதாரணமாகச்‌ 
சிலுவையில்‌ அறையப்படுதில்லை.” அந்நாட்களில்‌ சிலுவை 
யிலறையப்படுதல்‌ என்பது “சாதாரண குற்றவாளிகளுக்கான” 
தண்டனையாக இல்லாமல்‌, “அசாதாரண குற்றவாளிகளுக்கு” 
கொடுக்கப்படும்‌ தண்டனையாக இருந்தது; மனித குலத்தில்‌ 
கீழ்த்தரமான, பயனற்றவர்களுக்கு மட்டுமே அந்தத்‌ 
குண்டனை ஓதுக்கி வைக்கப்பட்டிருந்தது. இதற்கென்றே 
அசாதாரணமான அவமானம்‌ தரும்‌, வலி மிகுந்த, நெடுநேரம்‌ 
கழித்து மரணத்தை ஏற்படுத்தும்‌ அத்தண்டனை 
ஒதுக்கப்பட்டிருந்தது. 

இயேசுவைப்‌ போன்றே ஆயிரக்கணக்கானவர்கள்‌ சிலுவை 
யில்‌ மரித்தனர்‌. அவர்‌ அவ்வளவு நல்லவர்‌ என்றால்‌, மனித 
குலத்தில்‌ பயனற்றவர்‌ போல்‌ அவர்‌ ஏன்‌ மரிக்க வேண்டும்‌? 

உண்மையில்‌, இயேசுவின்‌ மரணமானது, சிலுவையிலறை 
யப்பட்ட மற்றவர்களின்‌ மரணம்‌ போலவே இருந்திருக்கு 
மானால்‌, அந்த மரணத்தினால்‌ நமக்கு எவ்வித மதிப்பும்‌ 
கிடைத்திருக்க முடியாது. கிறிஸ்துவின்‌ மரணம்‌ பல விதங்‌ 
களில்‌ தனித்தன்மை வாய்ந்தது என்ற உண்மையின்‌ மேல்‌ தான்‌ 
கிறிஸ்தவத்தின்‌ நம்பிக்கையே ஊன்றியுள்ளது. தோற்றத்திற்கு, 
அவரது மரணம்‌, மற்ற அநேகரைப்‌ போலிருந்தாலும்‌ உண்மை 
யில்‌ அது மிகவும்‌ வித்தியாசமானதாகும்‌. 


அது ஒன்றுமறியாத ஒரு மனிதரின்‌ 
மரணமாகும்‌ 
ஒன்றுமறியாத ஒரு மனிதரின்‌ மரணம்‌ என்பதால்‌, 
இயேசுவின்‌ மரணம்‌ வித்தியாசமானதாகும்‌. 
தண்டனைக்கு ஏதுவான ஏதொன்றையும்‌ இயேசு 
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செய்திருக்கவில்லையென்று சுவிசேஷங்கள்‌ தெளிவாய்க்‌ 
கூறுகின்றன. இயேசுவின்‌ விரோதிகள்‌ அவருக்கெதிராகப்‌ 
பொய்ச்சாட்சி தேடியும்‌ அகப்படவில்லை (மத்‌. 26:29, 60). 
பொய்யர்கள்கூட குற்றம்சாட்ட இயலாத வகையில்‌ இயேசு 
ஒன்றுமறியாதவராக இருந்தார்‌! ரோம அதிகாரிகள்‌, பிலாத்து 
மற்றும்‌ ஏரோது ஆகியோர்‌ இயேசுவிடம்‌ குற்றமொன்றும்‌ 
காணவில்லை (லூக்‌. 23:14, 15). இயேசுவின்‌ குற்றத்தைக்‌ 
குறித்து குறிக்கோளுடன்‌ விசாரித்தறிந்தவர்களான பிலாத்து 
மற்றும்‌ ஏரோது ஆகிய இருவருமே அவர்‌ குற்றமற்றவர்‌ என்றே 
கூறினார்கள்‌! பிலாத்துவின்‌ மனைவி கூட அவர்‌ குற்றமற்றவர்‌ 
என்றாள்‌! அவள்‌ தனது கணவனுக்கு, “... நீர்‌ அந்த 
நீதிமானுக்கு ஒன்றும்‌ செய்ய வேண்டாம்‌ ...” என்று எழுதி 
அனுப்பினாள்‌ (மத்‌. 27:19). அவர்‌ மரித்தபோது, அவரைக்‌ 
கொன்ற நூற்றவர்‌ தலைவர்‌ அவரைக்‌ குற்றமற்றவர்‌ என்று 
அடையாளம்‌ கண்டார்‌. அவரது மரணக்கைக்‌ கண்டபின்‌ 
அவர்‌, “மெய்யாகவே இந்த மனுஷன்‌ நீதிபரனாயிருந்தான்‌ 
என்று சொல்லி தேவனை மகிமைப்படுத்தினான்‌” (லூக்‌. 23:47; 
“மெய்யாகவே இவர்‌ ஒரு நீதியுள்ள மனுஷன்‌,” KV). இயேசு 
மரிக்கையில்‌ அங்கிருந்த இருதய கடினமுள்ள படை வீரர்கள்‌ 
அவர்‌ குற்றமற்றவர்‌ என்று உணர்ந்திருப்பார்களேயானால்‌, 
நாமும்‌ அவ்வாறே உணர்ந்தாக வேண்டும்‌. இயேசுவோடு 
சிலுவையிலறையப்பட்ட இரு கள்ளர்களில்‌ ஓருவன்‌ அவர்‌ 
குற்றமொன்றும்‌ செய்திருக்கவில்லையென்பதை, “... இவரோ 
தகாததொன்றையும்‌ நடப்பிக்கவில்லையே” என்று சொல்லி 
ஒப்புக்‌ கொண்டான்‌ (லூக்‌. 23:41). இயேசு முழுமையாகவே 
குற்றமொன்றும்‌ அறியாதவராயிருந்தார்‌. 


அது பாவமற்ற ஒரு மனிதரின்‌ 
மரணமாகும்‌ 

பாவமற்ற ஒரு மனிதரின்‌ மரணம்‌ என்பதால்‌ இயேசுவின்‌ 
மரணம்‌ வித்தியாசமானதாகும்‌. இயேசு சிலுவையிலறையப்‌ 
பட்டதற்கு ஏற்ற எந்த ஒரு குற்றமும்‌ செய்யவில்லை. அது 
வழக்கமற்றது, ஆனாலும்‌ இணையற்றதாகும்‌. நாம்‌ 
இயேசுவைப்பற்றி இதுவரை கூறியதெல்லாம்‌, மற்றவர்‌ 
களாலும்‌ கூறப்பட முடியும்‌: அவர்‌ குற்றமற்றவராகவே 
மரித்தார்‌. 
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வேறு எவரைக்‌ குறித்தும்‌ நாம்‌ இவ்வாறு கூற முடியாது. 
இயேசு ஒருவர்‌ மட்டுமே பாவமற்றவராக வாழ்ந்து மரித்தார்‌. 
சிலுவையிலறையப்பட்டபோது மட்டுமன்றி, அவர்‌ தமது 
வாழ்க்கை முழுவதுமே பாவமற்றவராக, பாவமறியாத 
வராகவே இருந்தார்‌! 

இயேசுவைப்பற்றி, எபிரெயருக்கு எழுதிய அசிரியர்‌, 
... எல்லா விதத்திலும்‌ சோதிக்கப்பட்டும்‌, பாவமில்லாத 
வராயிருக்கிற பிரதான ஆசாரியரே நமக்கிருக்கிறார்‌” என்று 
கூறுகிறார்‌ (எபி. 4:15). வனாந்தரத்தில்‌ சாத்தானின்‌ சோதனை 
களை இயேசு மறுதலித்தார்‌. ஆனால்‌ அது அந்த வரலாற்றின்‌ 
முடிவாகவில்லை. அவர்‌ “.. எல்லா விதத்திலும்‌ நம்மைப்‌ போல 
சோதிக்கப்பட்டார்‌,”” இருப்பினும்‌ பாவமற்றவராகவே 
இருந்தார்‌. 

“என்னிடத்தில்‌ பாவம்‌ உண்டென்று உங்களில்‌ யார்‌ 
என்னைக்‌ குற்றப்படுத்தக்கூடும்‌?” என்று இயேசு கேட்டார்‌ 
(யோவா. 8:46). அன்றும்‌ ஒருவருமில்லை, இன்றுவரை கூட 
ஒருவருமில்லை, இயேசு பாவமற்றவராயிருந்தபடியினால்‌ 
அவரது மரணம்‌ தனிச்‌ சிறப்பானதாகும்‌! 
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அது முன்னுரைக்கப்பட்டது 

அது முன்னுரைக்கப்பட்டிருந்ததால்‌, இயேசுவின்‌ மரண 
மானது வித்தியாசமானதாகும்‌. அவர்‌ தமது சொந்த மரணத்தை 
முன்னதாகவே கண்டார்‌ மற்றும்‌ முன்னுரைத்தார்‌. பேதுரு 
தமது மாபெரும்‌ அறிக்கையை செய்த பிறகு, இயேசு, சபையின்‌ 
ஆரம்பம்‌ பற்றிப்‌ பேசினார்‌; பிறகு இயேசு, “... தாம்‌ எருச 
லேமுக்குப்‌ போய்‌, ... கொலையுண்டு, மூன்றாம்‌ நாளில்‌ எழுந்‌ 
திருக்க வேண்டும்‌ என்பதைத்‌ தம்முடைய சீஷர்களுக்குச்‌ 
சொல்லக்‌ தொடங்கினார்‌” (மத்‌. 16:21). அச்சமயத்தில்‌ அவரைக்‌ 
கொலை செய்யவேண்டும்‌ என்ற கருத்து வெகுவாகப்‌ பரவி 
யிருக்கவில்லை. இயேசுவின்‌ மிகப்‌ பிரசித்திபெற்ற தருணங்‌ 
களில்‌ ஒன்றான, எருசலேமில்‌ ஆரவாரமாக உட்செல்லும்‌ 
நிகழ்ச்சியே அவருக்கு முன்பாக இருந்தது. இருப்பினும்‌ அவர்‌ 
தாம்‌ மரிக்கப்‌ போவதை அறிந்திருந்தார்‌, அதைத்‌ தமது 
சீஷா்களிடம்‌ கூறினார்‌. 





உண்மையில்‌, அவருடைய மரணம்‌ நீண்ட காலத்திற்கு 
முன்பாகவே முன்னுரைக்கப்பட்டிருந்தது. பழைய ஏற்பாட்‌ 
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டின்‌ தீர்க்கதரிசிகள்‌ அவர்‌ மரிப்பார்‌ என்று முன்னுரைத்தனர்‌. 
எடுத்துக்காட்டாக, யோவான்‌, இயேசுவின்‌ வஸ்திரங்களுக்காக 
போர்ச்‌ சேவகர்கள்‌ சீட்டுப்‌ போடுதலைப்‌ பற்றிக்‌ குறிப்பிடு 
கையில்‌ (யோவா. 19:24) மற்றும்‌ இயேசு “தாகமாயிருக்கிறேன்‌” 
என்று கூறுதலைக்‌ குறிப்பிடுகையில்‌ (யோவா. 19:28), படை 
வீரர்கள்‌ அவருடைய கால்களை முறிக்காதிருந்ததைக்‌ குறிப்‌ 
பிடுகையில்‌ (யோவா. 19:36) மற்றும்‌ அவருடைய விலாவில்‌ 
குத்தப்படுதலைக்‌ குறிப்பிடுகையில்‌ (யோவா. 19:37), பழைய 
ஏற்பாட்டு தீர்க்கதரிசன வசனங்கள்‌ நிறைவேறினதைச்‌ 
சுட்டிக்காட்டுகிறார்‌. 

புதிய ஏற்பாட்டை ஏவுதலுடன்‌ பிரசங்கித்தவர்கள்‌ 
இயேசுவின்‌ மரணம்‌ வேத வசனங்களை நிறைவேற்றுவதைச்‌ 
சுட்டிக்‌ காண்பித்தனர்‌. அவர்கள்‌ யூதர்களிடம்‌ பேசியதால்‌, 
இயேசுவை சிலுவையிலறையப்பட்ட மேசியாவாக அவர்‌ 
களுக்கு நிரூபிக்க வேண்டியது அவசியமாய்‌ இருந்தது. யூதர்‌ 
களால்‌ அதைப்‌ புரிந்து கொள்ள முடியவில்லை. மேசியா ஒரு 
பெரிய இராஜாவாக வந்து, ரோமப்படைகளுக்கெதிராக 
பெரிய யுத்தத்தில்‌ அவர்களை வழிநடத்தி மீட்பார்‌ என்பதே 
அவர்களின்‌ கருத்தாக இருந்தது, மேசியா சிலுவையில்‌ 
மரித்தார்‌ என்பது அவர்களுடைய எண்ணத்திற்குப்‌ 
புறம்பாயிருந்தது. ஏனென்றால்‌ சிலுவையிலறையப்பட்ட 
எவரும்‌ சபிக்கப்பட்டவர்கள்‌ என்று அவர்கள்‌ நம்பினர்‌. 
எனவே, பவுல்‌, பிசீதியாவின்‌ அந்தியோகியாவில்‌ இருந்த 
யூதார்களிடம்‌, “எருசலேமில்‌ குடியிருக்கிறவர்களும்‌, ... அவரை 
அறியாமலும்‌, ஓய்வுநாள்தோறும்‌ வாசிக்கப்படுகிற 
கர்க்கதரிசிகளின்‌ வாக்கியங்களை அறியாமலும்‌, அவரை 
ஆக்கினைக்குள்ளாகக்‌ தகீர்த்ததினால்‌ அந்த வாக்கியங்களை 
நிறைவேற்றினார்கள்‌” என்று கூறினார்‌ (அப்‌. 13:27). இயேசுவின்‌ 
மரணம்‌ வேத வாக்கியங்களின்‌ திறைவேற்றமாகும்‌. 

இயேசு மரிக்கையில்‌ என்னென்ன தீர்க்கதரிசனங்கள்‌ 
நிறைவேறின? பழைய ஏற்பாட்டின்‌ அதிகாரங்களில்‌ ஒன்றான 
- சங்கீதம்‌ 22ஐக்‌ கவனியுங்கள்‌. அது இயேசு சிலுவையில்‌ 
கூறின வசனமாகிய, “என்‌ தேவனே, என்‌ தேவனே, ஏன்‌ 
என்னைக்‌ கைவிட்டீர்‌?” என்ற அதே வார்த்தைகளுடன்‌ 
தொடங்குகின்றது (சங்‌. 22:1). பிறகு அது, மேசியா “மனுஷரால்‌ 
நிந்திக்கப்பட்டும்‌, ஜனங்களால்‌ அவமதிக்கப்பட்டும்‌” இருப்ப 
தாகவும்‌, அவர்‌ பரியாசம்‌ பண்ணப்பட்டு அவரது கரங்களும்‌, 
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கால்களும்‌ ஊடுருவப்பட்டு, அவரது வஸ்திரம்‌ பங்கிடப்படுதல்‌ 
பற்றியும்‌ பேசுகின்றது (வ. 6-8, 16-18). மேலும்‌ அதில்‌, “என்‌ 
வஸ்திரங்களைக்‌ தங்களுக்குள்ளே பங்கிட்டு, என்‌ உடையின்‌ 
பேரில்‌ சீட்டுப்‌ போடுகிறார்கள்‌” (வ. 18) என்ற நினைவு 


கூறக்கூடிய வசனமும்‌ உள்ளது. 





இப்படிப்பட்ட வசனங்களின்‌ நிறைவேற்றம்‌ நமக்குக்‌ 
கூறுவதென்ன? இயேசுவின்‌ மரணம்‌ முன்னுரைக்கப்பட்டது 
என்பதைக்‌ காட்டுவதோடு, வேதாகமமானது தேவ ஏவுகல்‌ 
கொண்டது மற்றும்‌ இயேசு, தேவனுடைய குமாரன்‌ என்பதை 
நீரூபிக்கின்றது. எந்த ஒரு மனிதனும்‌, வேதாகமத்தின்‌ 
எழுத்தாளர்களைப்‌ போல்‌ இவ்வளவு துல்லியமாக ஒரு 
மனிதனின்‌ மரணத்தை தங்கள்‌ சொந்த ஞானம்‌, வல்லமை 
யினால்‌ முன்னுரைக்க இயலாது. விசேஷமாக ஒரு மனிதன்‌ 
பநிறப்புதற்கு நூற்றுக்கணக்கான வருடங்களுக்கு முன்னதாகவே 
இப்படி ஒரு முன்னுரைத்தலை யாராலும்‌ தரவே முடியாது! 
பிறகு, தீர்க்கதரிசிகளால்‌, எப்படி இவ்விதம்‌ முன்னுரைக்க 
முடிந்தது? தேவனுடைய வல்லமையினால்தான்‌! இந்த 
தீர்க்கதரிசனங்களின்‌ நிறைவேற்றமானது, இயேசுவே, 
தேவனால்‌ அனுப்பப்பட்ட மேசியா என்பதை நிரூபிக்கின்றன. 
மற்றும்‌, அந்த கீர்க்கதரிசிகள்‌ மேசியாவைப்‌ பற்றி தேவனால்‌ 
ஏவப்பட்டே எழுதினார்கள்‌ என்பதும்‌ தெளிவாகின்றது. 





அது திட்டமிடப்‌ பட்டதாகும்‌ 

அது திட்டமிடப்பட்டதாகையால்‌, இயேசுவின்‌ மரணம்‌ 
வித்தியாசமானதாகும்‌.ஒரு நல்ல மனிதராக தற்செயலாக 
சட்டத்தின்‌ பிடியில்‌ அகப்பட்டவரல்ல அவர்‌. அவருடைய 
மரணம்‌ வேண்டுமென்றே செய்யப்பட்டதாயிருந்தது. அவரது 
வாழ்வு முழுவதும்‌ சிலுவையின்‌ நிழலிலேயே வாழப்பட்ட 
தாகும்‌. அவர்‌ பிறந்த நாள்‌ முதற்கொண்டு, மரிக்கின்ற வரையில்‌ 
கொல்கொதாவில்‌ தமக்கு நியமிக்கப்பட்டிருந்ததை நோக்கி 
எவ்வித மாற்றமுமின்றி நடந்தார்‌. 

பெந்தெகொஸ்தே நாளன்று, பேதுரு, இயேசுவை சிலுவை 
யிலறையக்‌ காரணமாயிருந்த யூதர்களிடம்‌, இயேசுவைப்பற்றி, 
“... தேவன்‌ நிர்ணயித்திருந்த ஆலோசனையின்படியேயும்‌, 
அவருடைய முன்னறிவின்படியேயும்‌ ஒப்புக்‌ கொடுக்கப்பட்ட 
அந்த இயேசுவை நீங்கள்‌ பிடித்து, அக்கிரமக்காரருடைய 
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கைகளினாலே சிலுவையில்‌ ஆணியடித்துக்‌ கொலை செய்தீர்‌ 
கள்‌” (அப்‌. 2:23) என்று கூறினார்‌. தேவனுடைய தீர்மான 
திட்டத்தின்படியும்‌, முன்னறிவின்படியும்‌ இயேசு சிலுவையி 
லறையப்பட்டார்‌. தேவன்‌ அதை அவ்விதமாய்த்‌ திட்ட 
மிட்டார்‌. 

இவ்வாறு, கல்வாரியில்‌ நடந்தது தேவனுடைய திட்டத்தை 
துன்மார்க்க மனிதர்கள்‌ தூக்கி எறிந்த ஒரு நிகழ்வல்ல. அது 
தேவன்‌ திட்டமிட்டபடியே நடந்தது. இது இயேசுவைக்‌ 
கொலை செய்தவர்களின்‌ குற்றத்தை நீக்கவில்லை. கூட்டத்தி 
லிருந்த ஒவ்வொருவரும்‌, தங்கள்‌ சொந்த விருப்பத்தின்படி யே, 
“சிலுவையிலறையும்‌!” என்று கூறினார்கள்‌. ஒவ்வொருவரும்‌ 
தங்கள்‌ சொந்த விருப்பத்தின்படியே இயேசுவை சிலுவை 
யிலறைய வேண்டும்‌ என்பதைத்‌ தோந்துகொண்டு, இயேசுவின்‌ 
மரணத்தினால்‌ குற்றவாளியானதை இவ்விதமாய்த்‌ தாங்களே 
தேர்ந்து கொண்டனர்‌. 

இயேசு ஏன்‌ மரித்தார்‌? தேவன்‌ அவரது மரணத்தைத்‌ 
திட்டமிட்டிருந்ததால்‌ அவர்‌ மரித்தார்‌. இயேசுவின்‌ மரணம்‌ 
என்பது தேவனுடைய நித்திய நோக்கத்தின்‌ ஒரு பாகமாகும்‌, 
இது தேவனுடைய மாறாத ஆலோசனைப்படியானதாகும்‌. 
இது இயேசுவின்‌ மரணத்தைத்‌ தனிச்‌ சிறப்புள்ளதாக்கியது. 


அதைச்‌ சுற்றி நடந்த சம்பவங்கள்‌ 

அவரது சிலுவை மரத்தைச்‌ சுற்றி நடந்த சம்பவங்களினால்‌, 
இயேசுவின்‌ மரணம்‌ வித்தியாசமானதாயிருக்றெது. மத்தேயு 
27ல்‌ நான்கு குறிப்பிடத்தக்க சம்பவங்கள்‌ கூறப்படுகின்றன. 
மூன்று மணி நேரம்‌ இயற்கைக்கு அப்பாற்பட்ட இருள்‌ 
சூழ்ந்தது (வ. 45), தேவாலயத்தின்‌ திரைச்‌ சீலை மேல்‌ 
தொடங்கிக்‌ கீழ்‌ வரைக்கும்‌ இரண்டாகக்‌ கிழிந்தது (வ. 51), 
ஒரு பூமியதிர்ச்சி (வ. 51), அவர்‌ உயிர்த்தெழுந்த பிறகு பரிசுத்த 
வான்களின்‌ சரீரங்கள்‌ பல உயிர்த்தெழுதல்‌ (வ. 52, 53). 

புலன்களால்‌ உணரக்கூடிய இந்த சம்பவங்கள்‌ யாவும்‌, 
சிலுவையில்‌ நடந்தது அசாதாரணமான ஒன்று என்று நமக்குக்‌ 
கூறுகின்றன - அது இயற்கைக்கு அப்பாற்பட்டது. இந்தச்‌ 
சம்பவங்கள்‌ யாவும்‌: தேவன்‌ இதைச்‌ செயலாற்றுகிறார்‌! தேவ 
வல்லமையின்‌ ஈடுபாடு இதில்‌ உள்ளது! என்று நமக்கு 
அறிவிக்கன்றன. மனிதனால்‌ சூரியனை இருளடையச்‌ செய்ய 
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முடியாது, ஆனால்‌ தேவனால்‌ முடியும்‌, அதைச்‌ செய்தார்‌. 
தேவாலாயத்தின்‌ திரைச்‌ சீலை கீழிலிருந்து மேல்வரை 
கிழிவதற்கு மாறாக தேவன்‌ அதை மேல்‌ தொடங்கிக்‌ கீழ்‌ 
வரைக்கும்‌ இரண்டாகக்‌ கிழித்தார்‌, எனவே இதை யார்‌ 
செய்திருக்க முடியும்‌ என்பது தெளிவாகிறது. மனிதர்கள்‌ 
பூமியதிர்ச்சியை ஏற்படுத்த முடியாது, ஆனால்‌ தேவனால்‌ 
முடியும்‌, அகைச்‌ செய்தார்‌. மனிதர்களால்‌ மரித்தவர்களை 
உயிரோடு எழுப்ப முடியாது, ஆனால்‌ தேவனால்‌ முடியும்‌, 
அகைச்‌ செய்தார்‌. மனித குல வரலாற்றிலேயே தனிச்‌ சிறப்பு 
வாய்ந்த சம்பவம்‌ ஒன்று சிலுவையில்‌ நிகழ்ந்தது: தேவனுடைய 
குமாரன்‌ அதில்‌ மரித்தார்‌. நடந்த அற்புதமான சம்பவங்கள்‌ 
இந்த உண்மையை உறுதிப்படுத்துன்றன. 

“நூற்றுக்கு அதிபதியும்‌, அவனோடே கூட இயேசுவைக்‌ 
காவல்‌ காத்திருந்தவர்களும்‌, பூமி அதிர்ச்சியையும்‌, சம்பவித்த 
காரியங்களையும்‌ கண்டு, மிகவும்‌ பயந்து, மெய்யாகவே இவர்‌ 
தேவனுடைய குமாரன்‌” என்று கூறியதில்‌” (மத்‌. 27:54) 
வியப்பேதுமில்லை. 


அது மற்றவர்களுக்கான ஒரு 
மரணம்‌ ஆகும்‌ 
அது மற்றவர்களுக்கான ஓரு மரணம்‌ என்பதால்‌ 
இயேசுவின்‌ மரணம்‌ வித்தியாசமானதாகும்‌. அவரது மரணம்‌ 
முன்னுரைக்கப்பட்டு, திட்டமிடப்பட்டு, தேவனுடைய 
செய்கையாயிருந்தபடியால்‌, தேவனுடைய நோக்கத்தில்‌ அதன்‌ 
பங்கு என்னவாயிருந்தது? முக்கியமான பிரச்சனை இதுதான்‌: 
இயேசு குற்றமொன்றும்‌ அறியாதவரானால்‌, தேவனுடைய 
திட்டத்தின்‌ கீழ்‌ அவர்‌ ஏன்‌ மரிக்க வேண்டியிருந்தது? 
இயேசு தமக்காக மரிக்கவில்லை ஏனெனில்‌ அவர்‌ 
குற்றமொன்றும்‌ அறியாதவராகவும்‌ பாவமில்லாதவராகவும்‌ 
இருந்தார்‌, அவர்‌ மற்றவர்களுக்காக மரித்தார்‌. மற்றவர்கள்‌ 
இரட்சிக்கப்பட வேண்டுமானால்‌ அவர்‌ மற்றவர்களுக்காக 
மரிக்க வேண்டியிருந்தது. 
கிறிஸ்து மற்றவர்களுக்காக மரித்தார்‌ என்று புதிய ஏற்பாடு 
வலுவாகப்‌ போதிக்கின்றது. இயேசு, “இது பாவ மன்னிப்புண்‌ 
டாகும்படி அநேகருக்காகச்‌ சிந்தப்படுகெ புது உடன்‌ 
படிக்கைக்குரிய என்னுடைய இரத்தமாயிருக்றெது” என்றார்‌ 
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(மத்‌. 26:28). பவுல்‌, “நாம்‌ பாவிகளாயிருக்கையில்‌ கிறிஸ்து 
நமக்காக மரித்ததினாலே ...” என்று எழுதினார்‌ (ரோமர்‌ 5:8). 
பவுலின்‌ சுவிசேஷமானது, “கிறிஸ்துவானவர்‌ நமது பாவங்‌ 
களுக்காக மரித்தார்‌” (1 கொரி. 15:3) என்பதையும்‌ உள்ளடக்கி 
யுள்ளது. எபிரெயருக்கு எழுதின ஆசிரியர்‌, “தேவனுடைய 
கிருபையினாலே ஓவ்வொருவருக்காகவும்‌ மரணத்தை ருசி 
பார்க்கும்படிக்கு” (எபி. 2:9) கிறிஸ்து மனிதனாக வந்ததாகக்‌ 
கூறினார்‌. 

அதே நற்செய்தியை ஏசாயா 23 பழைய ஏற்பாட்டில்‌ 
அறிவிக்கிறது. வசனங்கள்‌ 4 லிருந்து 6 வரை பின்வருமாறு 
கூறுகிறது: 


மெய்யாகவே அவர்‌ நம்முடைய பாடுகளை ஏற்றுக்‌ 
கொண்டு, நம்முடைய துக்கங்களைச்‌ சுமந்தார்‌; ... தம்முடைய 
மீறுதல்களினிமித்தம்‌ அவர்‌ காயப்பட்டு, நம்முடைய 
அக்கிரமங்களினிமித்தம்‌ அவர்‌ நொறுக்கப்பட்டார்‌; நமக்குச்‌ 
சமாதானத்தை உண்டுபண்ணும்‌ ஆக்கினை அவர்மேல்‌ வந்தது; 
அவருடைய தழும்புகளால்‌ தாம்‌ குணமாகிறோம்‌ ... கர்த்தரோ 
நம்மெல்லாருடைய அக்கிரமத்தையும்‌ அவர்மேல்‌ விழப்‌ 
பண்ணினார்‌. 


இயேசு மற்றவர்களுக்காக மரித்தார்‌. இது என்ன பொருள்‌ 
குருகிறது? மற்றவர்களுடைய பாவங்களை இயேசு தம்மேல்‌ 
சுமந்தார்‌; அவர்களுடைய குற்றங்களையும்‌, அவர்களின்‌ 
பாவங்களுக்கான தண்டனையையும்‌ இயேசு தம்மேல்‌ ஏற்றுக்‌ 
கொண்டார்‌. பவுல்‌, 


தேவன்‌ உலகத்தாருடைய பாவங்களை எண்ணாமல்‌, 
கிறிஸ்துவுக்குள்‌ அவர்களைத்‌ தமக்கு ஒப்புரவாக்கி, ஒப்புர 
வாக்குதலின்‌ உபதேசத்தை எங்களிடத்தில்‌ ஒப்புவித்தார்‌ ... 
நாம்‌ அவருக்குள்‌ தேவனுடைய நீதியாகும்படிக்கு, பாவம்‌ 
அறியாத அவரை நமக்காகப்‌ பாவமாக்கினார்‌ (2 கொரி. 5:19, 
21) என்று கூறினார்‌. 


சிலுவையிலே மரித்தபோது இயேசு பாவமாக்கப்பட்டார்‌. 
என்னுடைய, உங்களுடைய பாவங்களுக்கான தண்டனையை 
அவர்‌ பெற்று, நரகத்தின்‌ வேதனையை நமக்காக அவர்‌ ருசி 
பார்த்தார்‌. நரகம்‌ என்பது மனிதர்களை தேவனிடத்திலிருந்து 
என்றென்றும்‌ பிரித்து வைக்கும்‌ இடம்‌ ஆகும்‌ (2 தெச. 1:9). 
இயேசு தமது மரண வேளையில்‌, தேவனை விட்டுப்‌ பிரிக்கப்‌ 
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பட்டதால்‌, “என்‌ தேவனே, என்‌ தேவனே, ஏன்‌ என்னைக்‌ கை 
விட்டீர்‌?” என்று கதறினார்‌ (மத்‌. 27:46). 

தேவன்‌ அவரை ஏன்‌ கைவிட்டார்‌? ஏனெனில்‌ இயேசு 
பாவமாக்கப்பட்டார்‌! ஏனெனில்‌ நம்‌ எல்லாருடைய 
பாவங்களையும்‌ அவர்‌ தம்மேல்‌ ஏற்றுக்கொண்டார்‌. எல்லா 
பரிசுத்தமும்‌ நிறைந்த தேவன்‌ தமது சமூகத்தில்‌ பாவத்தை அனு 
மதிக்க மாட்டார்‌; கிறிஸ்து சிலுவையிலே நமது பாவங்களை 
ஏற்றுக்‌ கொண்டதினால்‌ தேவன்‌ அவரை விட்டு விலகினார்‌. 
அவர்‌ கிறிஸ்துவை விட்டுத்‌ தம்மைப்‌ பிரித்துக்‌ கொண்டார்‌, 
அது அவர்‌ பாவம்‌ செய்தவர்களை விட்டு நித்திய காலத்திற்கும்‌ 
விலகியிருப்பதற்கு ஒப்பான பிரிவாகும்‌. 

இயேசு நரகத்தின்‌ வேதனையையே அனுபவித்தார்‌, 
பாவத்திற்கான மொத்த ஆக்கினையையும்‌ அவர்‌ அனு 
பவித்தார்‌. அவர்‌ நமது பாவங்களுக்கான முழுக்கிரயத்தையும்‌ 
செலுத்தித்‌ கர்ந்தபோது, பாவங்களுக்கான முழுத்தண்டனை 
யையும்‌ பெற்று முடித்தபோது, “முடிந்தது” என்று கூறி, 
மரித்தார்‌. 

இயேசு ஏன்‌ சிலுவையிலிருந்தார்‌? அவர்‌ உங்களுடைய 
மற்றும்‌ என்னுடைய இடமாகிய அதில்‌ நமக்குப்‌ பதிலாகப்‌ 
பாடுபட்டார்‌. அவர்‌ நமக்காக மரித்ததினால்‌, நமது பாவக்‌ 
குற்றங்களை தம்மேல்‌ ஏற்றுக்‌ கொண்டதினால்‌, நாம்‌ 
இரட்சிக்கப்பட முடியும்‌! நமது பாவங்களுக்கான விலையை 
அவர்‌ செலுத்தியதால்‌, நாம்‌ அந்த விலையைச்‌ செலுத்கத்‌ 
தேவையில்லாமல்‌ போனது. நரகத்தின்‌ வேதனையை அவர்‌ 
அனுபவித்ததால்‌, நாம்‌ நரகத்திற்குச்‌ செல்லப்‌ போவதில்லை. 

மனிதகுல வரலாற்றில்‌, ஒரு மனிதனுடைய மரணமானது 
அநேக வேளைகளில்‌ மற்றவர்களுக்கு சரீரப்படியான மீட்பை 
பலனாகத்‌ தருகிறது. ஆனால்‌ மாம்சத்தில்‌ வந்த, தேவத்துவம்‌ 
வாய்ந்த கிறிஸ்து ஒருவர்‌ மட்டுமே பாவங்களுக்கான 
விலையைச்‌ செலுத்தி எல்லா மக்களின்‌ பாவங்களையும்‌ 
தம்மேல்‌ ஏற்றுக்கொள்ள முடிந்தது. கிறிஸ்துவின்‌ மரணம்‌ 
மட்டுமே எல்லாருக்கும்‌ ஆவிக்குரிய மீட்பைப்‌ பெறுகிற 
வாய்ப்பை அளிக்கிறது. 
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அதனைத்‌ தொடர்ந்து ஒரு 
உயிர்த்தெழுதல்‌ உண்டாயிற்று 

இயேசுவின்‌ மரணத்தைத்‌ தொடர்ந்து ஒரு உயிர்த்தெழு 
தலும்‌ உண்டானகால்‌, அவரது மரணம்‌ வித்தியாசமானதாகும்‌. 
வாரத்தின்‌ முதலாம்‌ நாளிலே, கல்லறையை மூடியிருந்த 
கல்லைக்‌ தூதன்‌ ஒருவன்‌ புரட்டித்‌ தள்ள, இயேசு மரித்தோரி 
லிருந்து எழுந்தார்‌. கல்லறைக்கு வந்த பெண்களிடம்‌ அந்தத்‌ 
தூதன்‌, “நீங்கள்‌ பயப்படாதிருங்கள்‌; சிலுவையில்‌ அறையப்‌ 
பட்ட இயேசுவைக்‌ தேடுகிறீர்கள்‌ என்று அறிவேன்‌. அவார்‌ 
இங்கே இல்லை; தாம்‌ சொன்னபடியே உயிர்த்தெழுந்தார்‌” 
என்று கூறினான்‌ (மத்‌. 28:5, 6). இயேசு மரித்தோரிலிருந்து 
உயிர்த்தெழுந்தார்‌; இவ்வகையில்‌ அவரது மரணம்‌ தனிச்‌ 
சிறப்புள்ளதாகும்‌. 

இயேசு மரணத்தை வெற்றி கொள்வதற்காகவே மரித்தோரி 
லிருந்து எழுந்தார்‌. அவர்‌ மரித்துபோன நிலையிலேயே 
இருந்திருந்தால்‌ மரணம்‌ அவரை வெற்றி கொண்டிருக்கும்‌. 
ஆனால்‌, கிறிஸ்து மரித்தோரிலிருந்து எழுந்ததினால்‌ அவர்‌ 
மரணத்தின்‌ மீது வெற்றி கொண்டார்‌. 

இந்த வெற்றியின்‌ மூலமாக, இயேசு, “.. பரிசுத்தமுள்ள 
ஆவியின்படி தேவனுடைய சுதனென்று மரித்தோரிலிருந்து 
உயிர்த்தெழுந்ததினாலே பலமாய்‌ ரூபிக்கப்பட்ட தேவ 
குமாரனுமாயிருக்கறொர்‌” (ரோமர்‌ 1:5). கிறிஸ்துவின்‌ தேவத்‌ 
துவத்திற்கு உயிர்த்தெழுதல்‌ ஒரு பலமான விளக்கமாய்‌ 
உள்ளது. இது அவர்‌ தம்மைத்‌ தேவனுடைய குமாரன்‌ என்று 
சொல்லிக்‌ கொண்டதை மெய்ப்பிக்கிறது. 

அவர்‌ தேவனுடைய குமாரனாகையால்‌, சிலுவையில்‌ அவர்‌ 
செலுத்தின பலி பலனுள்ளதாய்‌ இருக்கிறது. இது கிறிஸ்து தமது 
மரணத்தின்போது உங்களுக்கு ஒரு காசோலையை எழுதி 
வைத்துள்ளது போன்றதாகும்‌. அது உங்கள்‌ பெயருக்கு 
எழுதப்பட்டுள்ளது. அந்தக்‌ காசோலையின்‌ மதிப்பு எவ்வளவு? 
அது இரட்சிப்பு மற்றும்‌ நித்திய ஜீவனுக்கானது - அவ்வளவு 
கொடுப்பதாக அவர்‌ வாக்குத்தத்தம்‌ செய்துள்ளார்‌. அது 
கிறிஸ்துவாலேயே கையொப்பமிடப்பட்டது. அந்தக்‌ 
காசோலை நல்லதென்ற தேவனுடைய உத்திரவாதமும்‌ 
உள்ளது. இவ்விதமாக நமது இரட்சிப்பைக்‌ குறித்து நாம்‌ இரு 
மடங்கு நிச்சயமாயிருக்கலாம்‌: கிறிஸ்து நமக்காக மரித்தார்‌ 
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என்பதால்‌ நாம்‌ இரட்சிக்கப்பட முடியும்‌ என்பதிலும்‌, மரித்த 
அவர்‌ மரித்தோரிலிருந்து உயிர்த்தெழுந்ததினால்‌ நாம்‌ 
இரட்சிக்கப்‌ பட முடியும்‌ என்பதிலும்‌ நிச்சயமாய்‌ இருக்கலாம்‌. 


முடிவுரை 

பிறகு, ஏன்‌ இயேசு ஒரு சாதாரண குற்றவாளியைப்‌ போல்‌ 
மரிக்க வேண்டும்‌? ஆயிரக்கணக்கான மற்றவர்களின்‌ மரணம்‌ 
போலவே அவரது மரணமும்‌ இருந்தாலும்‌, அதுவும்‌ ஒரு தனிச்‌ 
சிறப்புதான்‌. 

இயேசு இந்தத்‌ தனிச்‌ சிறப்பான மரணத்தை அடைந்தது 
ஏன்‌? அவரது வாழ்வு, மரணம்‌ மற்றும்‌ உயிர்த்தெழுதலினால்‌ 
நாம்‌ இரட்சிக்கப்படும்படி அவர்‌ மரணமடைந்தார்‌ என்பதே 
சுவிசேஷத்தின்‌ நற்செய்தியாகும்‌. 

நற்செய்தியுடன்‌ ஒரு தீய செய்தியும்‌ இணைந்துள்ளது. 
பாவம்‌ நிஜமானது, பாவம்‌ உங்களை ஆக்கினைக்குள்ளாக்கும்‌. 
பாவம்‌ செய்து, கிறிஸ்துவால்‌ கிடைக்கும்‌ இரட்சிப்பை 
மறுதலிக்றெ யாவரும்‌ என்றென்றைக்கும்‌ இழக்கப்‌ படுவார்கள்‌. 
ஒரு நாளில்‌ நியாயத்தீர்ப்பு வருகிறது, நாம்‌ யாவரும்‌ அன்று 
நியாயந்தீர்க்கப்படுவோம்‌. நியாயத்‌ தீர்ப்புக்குப்‌ பிறகு, 
பரலோகத்திலோ, நரகத்திலோ நித்தியத்திற்கும்‌ இருக்க 
வேண்டும்‌. அவரது மரணத்தினால்‌ உண்டான இரட்சிப்பை 
நீங்கள்‌ பெற்றிருக்காவிடில்‌ இந்த உண்மையினாலுண்டாகும்‌ 
எவ்வித ஆறுதலும்‌, தேறுதலும்‌ உங்களுக்கு இல்லை. 

பாவம்‌, நியாயத்தீர்ப்பு, நரகம்‌ என்பவைகளின்‌ உண்மை 
நிலையானது உங்களை பயமடையச்‌ செய்யத்‌ தேவையில்லை. 
பாவத்தின்‌ ஆக்கினை பற்றிய பயத்தைக்கூட நம்மிடத்திலிருந்து 
எடுத்துப்‌ போடுவதற்காகவே கிறிஸ்து மரித்தார்‌. பாவத்தின்‌ 
தண்டனையிலிருந்து நீங்கள்‌ அவரது மரணத்தால்‌ இரட்சிக்கப்‌ 
படுவகன்மூலம்‌ விடுதலையடைய முடியும்‌. 
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